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जैनियोंका साहित्यसागर बहुत विस्तीण और गंभीर है। ज्यों 
ज्यों जवगाहन किया जाता हैं त्वों त्यों उसमेसे ऐसे २ अपू्वे गन्य- 
रत्न हाथ लगते हैं, मिनके विपयमें पहिले” कमी किसीने कल्पना 
भी नहीं की थी । यह उपमितिमवश्रपंचाकथा नामका य्रन्थ उन्हीं 
रत्नोमिसे एक सर्वोपरि रत्न हैं| औरोंका चाहे जो मत हो, परन्तु 
में तो इस मन्थपर यहां तक मुग्ध हूं. कि, संस्क्ृतस्ताहित्यमें और 
शायद्र अन्य किसी भाषाके साहित्यमें भी इसकी जोड़का दूसरा 
ग्रन्व नहीं समझता हूं । मुझे पूर्ण आाशा है कि, जो सज्जन इस 
अन्थका भावपूर्वक आदिसे अन्त तक एकब्रार अध्ययन करेंगे, 
उनका भी मेरे ही समान मत हुए विना नहीं रहेगा | इस अभ्ूत- 
पूर्व शैलीका-इस हृदयद्वावक रचनाप्रणाढीका यह एक ही ग्रन्थ 
है। कठिनसे कठिन और रूक्ष विषयको सररसे सरल और सरसत 
बनानेका शायद ही कोई इससे अच्छा दंग होगा । 

यह ग्रन्थ बहुत बड़ा है। कोई १६ हजार 'छोकोमें इसकी 
रचना हुई हैं। कई वर्ष पहिले कलकत्तेकी बंगाल राय एशियाटिक- 
सुसाइटी इस सम्पूर्ण मूछ ग्रन्थको शुद्धतापूर्वक प्रकाशित कर चुकी 
है। इस ग्रन्थके आठ प्रस्ताव वा आठ भाग हैं, जिनमेंसे केवल 
एक प्रस्तावका हिन्दी अनुवाद मैं आन आपके साम्हने उपस्थित 
कर पका हूँ | यदि आप छोगोंको मेरा यह प्रयत्न रुचिकर हुआ 
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और मुझसे हो सका तो इसके शेष भागाका अनुवाद करनेके लिये 
भी मैं शीघ्र प्रयत्न करूंगा । जल 

इस अन्यके मूलकर्ता महामनीपी श्रीयुत सिद्धूर्पिसरि विक्रमक 
दशवीं शताव्दिमें हो चुके हैं। यह ग्रन्थ उन्होंने जेठ खुदी ५ गुरु 
वार पुनर्वसु नक्षत्र संवत्‌ ९६२ में पूर्ण किया था, ऐसा इस सनकी 
अन्तःप्रशस्तिसे विदित होता हैः--- 

संवत्सरशतनवके हिपण्टिसहिते रंघिते चास्याः । 
ज्येष्ठे सितपञुचम्यां पुनवेसी गुरुदिनि समात्तिस्भूत्‌ ॥ 

इस छोकमें केवल संवत्सरं शब्द दिया है, निस्से यद्यपि यह 
स्पष्ट नहीं होता है कि, यह वीरनिवोण, विक्रम, शक आदि कोनसा 
संवत्सर है। परन्तु सिद्धर्पविपयक अनेक दनन्‍्तकथाओंके आधारसे 
तथा अनन्‍्यान्य कई अन्यकारोंके उल्लेखाँसे यह प्रायः सिद्ध ही हो 
चुका है कि उपमितिभवप्रपंचाकथा--विक्रमके' ही ९६२ संवत्सरमें 
- पूणण हुई है। 

महात्मा सिद्धपिके गुरुका नाम गर्ग और दादागुरुका नाम 
स्राचार्य था। प्राभाविकचरित्र नामके ऐतिहासिक अन्धसे पता 
लगता है कि, शिशुपाकरवध (माघ ) नामक सुप्रसिद्ध महाका- 
व्यके कतों माघ महाकवि श्रीसिद्धर्षिके काकाके लड़के थे। गुजरात 
आन्तके श्रीमाक्त नामक नगरके राजा श्रीवर्मछाभके मंत्री सुप्रभ- 
देवके दो लड़के थे, एक दत्त और दूसरा शुभंकर । दत्तके यहां 
महाकवि माघने ओर शुभंक रके यहां महामनीपी सिद्धपिने जन्म 
लिया था | सिद्धर्षि अपनी पहिली अवस्थामें बड़े जुआरी थे, इस- 


पु पिटसनने ु श्रीवीरनिर्वाण ५ चर 
हँ १ ओ० | इस संवत्सरको श्रीवीरनिर्वाण संवृत्‌ माना हूँ परन्तु वह 
केवल भ्रम है। 
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लिये एक दिन अपनी स्त्री और मातासे प्िड़के जानेके कारण वे 
आधी रातकों घरसे निकल गये थे और जैनगुरुओंके उपाश्रयमें 
स्थान पाकर टिक गये थे। बस वहींसे आपके नीवनामिनयका नवीन 
सीन भआारम्प हुआ था। महात्मा गर्गापिके प्रभावशाली उपदेशने 
आपके बूतन्यम्तनल्प्ति हदयकों विरागी त्रना दिया और एक ऐसे 
व्यसनमें लगा दिया, मिससे छात्रों नीवोको मुखका सचा और सरल 
मार्ग मिल गया। दीक्षा लेकर आपने इतनाँ अध्ययन किया और अपनी 
प्रतिभाको ऐसी विकप्तित की कि, कालॉन्तरमें उसमें उपमितिभव- 
प्रपंचा जेसे अपूर्त और आनन्दपूर्ण फल लगे। 

ऐसा अनुमान किया जाता है कि, महात्मा सिद्धार्पिके बनाये 
हुए अनेक ग्रन्थ होंगे। परन्तु अमीतक आपके केवल चार ही ग्रन्थोंका 
पता लगा हैं मिनमेसे एफ यह है, दूसरा धर्मदासगाणिकृत 
उपदेशमाला नामक गन्धकी टीका है, तीसरा न्‍्यायावताराविद्वत्ति 
है, निसे रूसके डा. एन. मीरोनो छपा रहे हैं, चोथा श्रीचन्द्र- 
केवलिचरित्र है मो प्राकृत भाषामें हैं। मुनते हैं कि, इन अंथोंकी 
रचना मी बड़ी ही पुन्दर हुई है और आपके अगाध पांडित्यको 
प्रगट करती है। 

ऐसा उलेख मिलता है कि महात्मा सिद्धपिने बोद्धमन्थोंका 
क्र वर्षतक अध्ययन किया था और उसके कारण आप 
एक प्रकारसे बोद्ध ही हों गये थे, परन्तु पीछेसे 
श्रीहरिभद्रमूरिक्ृत छल्ितविस्तर नामक ग्रन्थके अध्ययनस्ते फिर 
जैनधर्मम सुदृद हो गये थे। लछलितविस्तरके कारण श्रीहरिभद्र- 
ः सूरिके विपयर्में आपकी नो निःसीम भक्ति हो गई थी, उसको 
आपने अपनी रचनामें कई स्थानोमें प्रगण किया है। आपने इस 
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ग्न्थमें जो धमेवोधकर नामका पात्र है, उसे श्रीहरिभद्रसरिको 
लक्ष्य करके और जो निप्पुण्यक द्रिद्री है, उसे अपने आपको 
लक्ष्य करके बनाया है। वल्कि इस पहिले ग्रस्तावकों यादि हम 
श्रीसिद्धपिकी आध्यात्मिक जीवनी कहें, तो कुछ अत्युक्ति नहीं 
होगी। आपने जगह २ संस्तारी जीवको जो “सो5यं मदीयो जीव/' 
कह कर उल्लेख किया है, उससे यह बात छ्तापूर्वक कही जा 
सकती है। 5 

महात्मा सिद्धप्पिकां चरित्र कैसा था, इसके जाननेके लिये किसी 
ऐतिहासिक ग्रन्थके खोजनेकी आवश्यकता नहीं है। इस गन्यका 
प्रत्येक शब्द और प्रत्येक पद उनके जीवनचरित्रको प्रगट कर रहा है। 
वे बड़े ही निराभिमानी, उदार, शान्त, कोमल, नम्न और अन्तद॑ष्टा 
होंगे । जीवमात्रका उपकार करनेकी प्रवलू वासना जैसी उनके उदार- 
हृदयमें जागृत रही है, वैसी उस समय शायद ही किसी विद्वानके 
हृदयमें रही होगी । मनुप्यके भावोंका समीव चित्र खींचनेमें और 
कविताको माघुर्य प्रसादादिगुणोंसे भूषित करनेमें वे सिद्धह॒स्त थे । 
उन्होंने जो कविता की है, वह अपना पांडित्य प्रकट करनेके लिये 
नहीं किन्तु छोगोंका उपकार करनेके लिये की है। इसी कारण 
उनकी कविता उल्ट्ृष्ट काव्यके गुणोंसे युक्त होनेपर मी सरल, स्केष 
और उपमालंकारसे वेष्टित होनेपर भी कोमरू तथा सुवोध्य, अध्या- 
त्मका निरूपण करनेवाली होनेपर भी सरस और खुखद हुई है। 
ऐसी अच्छी कविताशक्ति पाकर भी उन्होंने उसका उपयोग केवल 
जीवोंको संसारसमुद्रके पार करनेके लिये किया, इससे पाठक समझ 
सकते हैं कि, वे किस श्रेणीके महात्मा थे । 

महात्मा सिद्धपि श्वेताम्बर्सम्प्रदायके अनुयायी थे | इससे संभव 
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करें ओर शायद हमपर भी कुछ कुपित होवे। परन्तु हमारी 
सी समझमें मनिर्योक्ती इतना संकीर्णहदय नहीं होना चाहिये । 
उन्हें अपने पूत्रनकरे अनुसार इस मतका अनुयायी होना चाहिये 
, “# युक्तिमद्रचने यर्य तस्य काय: परिग्रह! ” अथात्‌ इसका 
विकेर किंग बिना कि यह किसका कथन है, जिसका वचन युक्ति 

हो उसीका ग्रहण कर लेना चाहिये | और ““ गुणा; पूजा- 


हि. ० 


स्थान शाणेपु न वे लिक्ष्म न व वय;  अथात्‌ गुणवान्‌ प्ररु- 


पोर्म जो गुण होते हैं, वे ही पूजाके वा सत्कारके योग्य होते हैं 

उनका बाहिरी वेष और अवस्था आदि नहीं। क्या हुआ यदि 
महात्ना सिद्धपि स्वेताम्बर थे तो ? यह देखो कि उनका ग्रन्थ तो 
श्वेत अम्बर थारण नहीं किये हैँ, वह तो वीतराग भगवानके प्रति- 
पादन किये हुए मा्गका वतझानेबाला है? उससे हमारा कोई 
उपकार हो सकता है था नहीं? उसमे हमारे हृदयपर कुछ प्रभाव 
डालनेकी दाक्ति है कि नहीं! यदि ये सत्र गुण उसमें हैं, तो हम 
क्यों उसका अध्ययन नहीं करें ? आचार्य सिद्धर्पिने स्वयं इस 
ग्रन्थंके अन्तरमे अपनी नम्नता ओर: निरमिमानता प्रगट करते हुए 
कहा हैं कि, * हे भव्यों ! मेरी योग्यता अयोग्यताका विचार करके 
इस ग्रन्थके श्रवण करनेसे अरुचि नहीं करना । में चाहे जैसा होऊं 

पर इससे आप लोगोंकों रत्नन्नयमार्गकी प्राप्ति अवश्य होगी। कोई 
आदमी भूखा हों, तो यह नहीं हो सकता कि, उसके परोसे हुए 
भोननसे दमरे परुषोक्ती भी भूख नहीं मिटे । ” आज्ञा है कि, इन 
बातोंका विचार करके हमारे दिगम्बरान्नायी सज्न इस भसन्यका 
स्वाध्याय करनेमें किसी प्रकारका संकोच न करेंगे । 


, हमारे दिगम्व॒स्मम्प्दायके अनुयायी इस अन्यके पढनेसे 
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इस ग्रन्यका एक अनुवाद भैने विक्रम संवत्‌ १६६१९ में जब कि 
मैं गनपंथसिद्धक्षेत्ररर जलवायुपरिवर्ननक्के ढिये रूगभग तीन महीने 
रहा था, कि्ा.भा: और वह पूरा भी हो चुका था। परन्ठ पीछे 
कई कारणौंसे मुझे उससे अरुत्रि हों गई और यह नवीन अनुवाद 
करना पड़ा), पहिले अनुवादमें बड़ी भारी च्रुटि यह थी कि, उसमे 
संस्कतके शब्दोंकी बहुत ही अधिकता थी और वाक्यरचना भी 
' क्लि्ट - हो गई शीत /इस“अनुवादमें इस दोपको निकालनेकी 
मितनी मुझसे हो सकी है. ...)नी कोशिश की है और मलके भावोको 
समझानेकी ओर तथा, भांया नई ढंगकी लिखनेकी ओर बहुत 
ध्यान रक्खा है। शब्दशः अनुवाद करनेसे भाषा भद्दी ओर छिए 
हो जाती हैं, इसलिये यह अनुवाद प्रायः स्वतेत्रतासे किया गया है, 
परन्तु साथ ही मूलके किसी भी वाक्यका अथवा शब्दका भाव 
नहीं छूटने पाया है। विद्वान पाठक मूल्ग्रन्यसे मिलान करके इस 
बातकी परीक्षा कर सकते हैं। 
इस अन्थका अनुवाद करते समय मुझे श्रीयुक्त मोतीचन्द गिर- 
घर कापडिया, वी. ए., के गुजरातीभापान्तरसे तथा वम्बड़े दि ० 
जैनपाठशालाके अध्यापक श्रीयुत पण्डित मनोहरलालजीसे चहुत कुछ 
.सहायता मिली है, इसलिये उक्त दोनों महाशयोंका में हृदयसे 
देते रह | कप ३ हु ० पी च पी 
इस अनुवादकों सरल ओर निर्दोष बनानेके लिये कोई वात 
उठा नहीं सखी गई है, इतनेपर भी यदि इसमें कुछ दोष हैं और 
मुझ जैसे अल्पज्ञकी कृतिमं दोप होना स्वाभाविक हैं, तो उनके 
लिये मैं पाठकोसे क्षमा मांगता हूं। * 
इस ग्रन्थसे यदि एक भी हिन्दी जाननेवाले सज्ननका उपकार 
हुआ, तो मैं अपने परिश्रमको सफल समझंगा। अल्मतिविस्तेरेण ) 
चन्दावाड़ी, वम्बई, 
आपादकृष्णा आतिपदा | 


नाथूराम भेमी । 
श्रीवीर नि० सं०२४३७ 





भौ नमःसिद्धेस्यश । 


श्रीसिद्धर्पिविरचित्‌ .. 

7 >> अल. 
उपाभमातभवन्नपकूयाका 

है ३ 

हिन्दी 'मापाजुवाद।| 


््स्स्टटलस्स्स तन 


मंगठाचरण । 


नमों निनोशिताशेपमहामाहद्धिमातेये । 
लोकालोकमलालोकभास्वते परमात्मने ॥ १ । 
नमो विद्युद्धधर्माय स्वरूपपरिपूत्तेये। 

नमो विकारविंस्तार्गोचरातीतमत्तेये ॥ * ॥ 
नमी भुवनसन्तापिरागकेसारिदारिणे । 
प्रशमासततृप्ताय नासेयाय महात्मने ॥ ३॥ 
नमो द्वेपगर्जेन्द्रारिकुम्भनिर्मेदकारिणे । 
अजितादिजिनस्तोमसिंहाय विमलात्मने ॥ ४ ॥ 
नमो दलितदोपाय मिथ्यादर्शनसूदिने । 
मकरघध्चजनाशाय चीराय विगतहद्धिपे ॥ ५॥ 


भावाय--जिसने महामोहरूपी हिमकी सारी” पीड़ाओंको नाश 
,कर दी हैं और नो अछोकके सहित तीनों लोकोंको निर्मलतासे-- 
: स्पष्टतासे प्रकाशित करनेके लिये सूर्यके समान है, उस परमात्माको 
नमस्कार हो। अभिप्राय यह है कि निम्ततरह सूर्य शीतकी पीड़ाको दृर 


न क+बक-++मन रन कातन+ टिननंकक-न-व अकपन-ममलक- कल कक +लन+-+- 


१ मोहिनी कर्मकी २८ प्रकृतियां एँ। तत्स॑बंधी नाना अ्कारकी पीढ़ाएं । 








हि 


करनेवाछा तथा संसारको प्रकाशित करनेवाठा है, उस्ती प्रकारसे 
सर्वज्षदेव मोहकी पीडाओंकों नाश करनेवाले और संप्तारको ज्यों- 
का त्यों प्रकाशित करनेवाले हैं ॥ १ ॥ जो विशुद्धस्वभावस्वरूप 
है अथवा जिसका विशुद्ध घर्म है, जिसने अपने आत्मस्वरूपकी परि- 
पूणताको प्राप्त कर ली है, और निम्तकी मूर्ति सब प्रकारके विकारोप्ति 
परे है, अर्थात्‌ निसके स्वरूपमें किसी प्रकारका विकार नहीं होता 
है, उसको (परमात्मांकों) नमस्कार हो ॥ २ ॥ तीनों छोकोंको दुखी 
करनेवाले, रागरूपी सिंहका जिन्होंने विदारण कर दिया है ओर 
समतारूपी अमृतके पार्नसे जो सन्तृप्त हो गये हैं, उन महात्मा 
आदिनाथकों नमस्कार हो ॥ ३ ॥ जिन्होंने अपने वैरी हेषरूपी बड़े 
भारी हाथियोंके मस्तकोंको फाड डाला है, और जिनकी आत्माएँ 
निर्मल-कर्मकलंकराहित हैं, उन अजितनाथसे लेकर महावीरपर्यन्त 
तीथेकर-सिंहोॉंकी नमस्कार हो ॥ ४ ॥ जिसने क्षुधादि अठारह 
प्रकारके दोषोंको दलन कर डाला है, मिथ्यादशनकों नष्ट कर दिया 
है, कामदेवका विनाश कर दिया है और अन्तरंग चहिरंग शज्नु 
जिसके रहे नहीं हैं, उस वीर मगवानकी नमस्कार हो ॥ ५॥ 


अथवा--- 
अन्तरड् महासेन्यं समस्तजनतापकम | 
दुलितं लीलया येन केनचित्तं नमाम्यहम ॥ ६॥ 
समस्तवस्तुविस्तारविचारापायगोचरम्‌ । 
वचो जैनेश्वरं वन्दे सूद्ताखिलककल्मषम्‌ ॥ ७ ॥ 
मुखेन्दोरंशुभिव्याप्तं या विभर्ति विकस्वरम्‌ | 
करे प्ममचिन्त्येन धास्ना तां नोमि देवताम्‌ ॥ ८ ॥ 
परोपदेशप्रवणों मादशो5पि प्रजायते । 
यत्मभावान्नमस्तेश्यः सहुरुभ्यो विशेषतः ॥ ९॥ 


है. 


भावाथं--अथवा सत्र लोगोंको दुखी करनेवाली अन्तरंगकी 
महासेनाको अर्थात्‌ रागद्वेपादि विकारोंको मिलने लीला मात्रम नष्ट 
दिया हो, ऐसे किम्ती महात्माको ( चाहे वह ब्रह्मा विष्णु बुद्ध 
आदि कोई भी हो ) में नमस्कार करता हं ॥ ६ ॥ जो सारे पदारयोक्ति 
अपार विस्तारका विचार करते हैं-अर्थात्‌ निरूपण करते हैं, और 
जो सारे पापोंका नाश करते हैं, उन्त .निनेश्वरदेवके वचनोंकी 
अवात्‌ जेनशाल्राक्की म॑ बन्दना करता हूं ॥-७ | जो अपने अचि- 
न्तमीय तेमके कारण अपने मुखन्पी न्रन्द्रमाकी किरणो्ते व्याप्त रहने 
पर भी छूले हुए कमलको हावमे धारण किये रहती है, उम्त देवताको 
अयांत्‌ वारदेवी सरस्वतीकों में नमस्कार करता हूं । अभिप्राय यह 
है कि, चन्द्रमाके होते हुए कमल कमी नहीं फूलता हैं, परन्तु सर- 
स्वतीका ऐसा आश्रर्ययुक्त प्रकाश है कि, उससे उसके .. मुखचन्द्रकी 
किरण पड़ते रहनेपर भी हाथका कमल फूछा हुआ रहता हैं॥८॥ और 
जिनके प्रभावसे मुझ्न सरीखे थोडी बुद्धि घारण करनेवाले भी दूसरोंको 
उपदेश देनेमे अबवा ग्रन्ध रचनेम समर्थ हों नाते हैं, उन सहुरु- 
ओंको विशेषतासे नमस्कार हो ॥९%॥ 
अथ पस्तावना । 
इस प्रकार नमस्कार करनेसे विश्न शान्त हो जानेके कारण अब मैं 
( अन्यकर्तता ) निराकुछ होकर विविक्षित विषयका अर्थात्‌ जिस्ते में 
कहना चाहता हं, उम्तक्रा प्रस्ताव करता हूं । 
किसी झुभकर्मके उदयसे यह अत्वन्त दुर्लम मनुप्यजन्म धारण 
करके तथा उसमे भी उत्तम कुछ और उत्तम घर्मादि सामग्री पाक- 
रके भव्य जीवॉकों चाहिये कि, जो सत्र वस्तुएं छोड़ने योग्य हैं, 
उन्हें छोड देव, नो करनेयोग्य कर्म हैं, उन्हें करें, जो प्रशंसा करने 
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योग्य हैं, उनकी प्रशंप्ता करें और जो सुनने योग्य हैं, उन्हें अच्छी 
तरहसे सुने । 

मन वचन और कायस्म्बन्धी ऐसी प्रत्येक क्रिया जो कि परि- 
णामोमें थोड़ीसी भी मलिनता उत्पन्न करनेवाली अतएव मोक्षकी 
रोकनेवाली ( अशुमआख़वरूप ) हो, अपनी भलाई चाहनेवार्लोको 
छोड़ देनी चांहिये | ( हेय ) 

निसके करनेसे चित्त मोतीकी भा, वर्फ, गायके दूध, कुन्दुके 
फूल और चन्द्रमाके समान निर्मल होता है, वह ( शुभासवरूप ) कमे 
बुद्धिमानौकों करना चाहिये | ( क॒तेव्य ) 

जिनका अन्‍न्तरात्मा निर्मल हो गया है, उन्हें तीन छोकके नाथ 
जिनेन्द्रदेव, उनका निरूपण किया हुआ जैनधर्म, और उसमें स्थिर 
रहनेवाले पुरुष, हन तीनोंकी ही निरन्तर प्रशंसा करनी चाहिये | 
(छाध्य) 

और जिनकी वुद्धि श्रद्धासे मझे प्रकारसे शुद्ध है, अथीत जो 
प्म्यर्दष्टी जीव हैं, उन्हें सम्पूणे दोषोंका ( पापोंका ) नाश करनेके 
लिये सर्वज्ञके कहे हुए सारभूत वचनोको ही जी लगाकर सुनना चाहिये। 
(ओतव्य) 

अब सर्वज्ञदेवके वचन ही जगतके हितकरनेवाके और सुननेके 
योग्य हैं, ऐसा विचार करके यहांपर पहले उन्हीका प्रकरण है 
इस कारण उन वचनोंके ही अनुसार महामोहादिकी मिटनेवाली और 
भवोंके विस्तारकी बतलानेवाली इस भवप्रपंचाकथाके कहनेका प्रारंभ 
किया जाता है। 

आखवके करनेवाले पांच महादोष अर्थात्‌ हिंसा, चोरी, झूठ 
कुशील, और परिग्रह, पांच इन्द्रियां, महामोहस्हित चार कपाय 
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€ अनंतानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ, ) और मिथ्यात्व राग 
द्वेपादि सारी अन्तरंग सेनाके दोपोंको 'सर्वज्ञभापित' वचन चर पे 
हैं । इसी प्रकारसे ज्ञान, दशन, चारित्र, संतोष, प्रशम, तप, संयम, 
सत्यादि करोड़ों उमटेसे भरी हुईं अन्तरंगकी सेना है। इस सेनाके गुणोंके 
गौरव भी 'स्वेज्षके वचचन' पद पदपर प्रगट करते हैं । इसके सि- 
बाय एक्रेन्द्रियादिकि भेदसे अनन्त प्रकारके भवप्रपंचकोी भी जो कि 
अतिशय दुःखरूप है, सर्वक्षक वचन सम्पूर्णझपसे वर्णन करते हैं। 

ऐसी महाभित्तिका अर्थात्‌ सर्वज्ञवचनरूपी बड़ी भारी दीवालका 
आश्रय लेकर कहनेके कारण मुझ सरीखे अल्पक्षके वचनोंको मी जैनेन्द्र 
सिद्धान्तते निकले हुए झरने समझना चाहिये । 

संसारमें धर्म, अर्थ, काम और संकीर्ण (वर्म,अर्थ, काम तीनोंका मिश्रण) 
इन चारके आश्रयसे चार प्रकारकी कथाएं होती हैं। अर्थात्‌ कथार्ओकि 
भर्मकथा, अर्थक्या, कामकथा ओर संकरीर्ण कथा ( मिश्रित ) ये 
चार भेद होते हैं। इनमेंसे अथेकथा उसे कहते हैं, निसमें साम 
दाम आदि नीतिका, घातुवाद आदि शिल्पका, और कृषि ( खेती ) 
मप्ति वाणिज्य जादि जीविकारओका वर्णन किया जाता है और इस- 
लिये जो धन कमानेका उत्तम द्वार होती हैँ ) इस कथासे परिणाम 
क्रेशित रहते हें, इस हेतुसे यह पापका बंध करनेवाली और दुर्गतिको ' 
पहुंचानेमें तत्पर मानी गई .हैं। कामकथा उसे कहते हैं, जिस्॒र्मे 
विपयेंके कारणरूप अमिप्राय गर्मित रहते हैं अर्थात्‌ जिम्तस्ते विषय : 
पोषण होता है, अवस्था और चतुराई निप्ततते सूचित होती है ओर अनु- 
राग ( प्रेम) तथा चेष्टा आदिकेंसि जो उठती है। यह मलीन विषयों 
रागकी बढ़ानेवाली और बुद्धिको उलदी करनेवाली है, अतएव कुग- 
तिमें ले जानेवाली है। बुद्धिमान लोग धमेकथा उसे कहते हैं, निप्तकी 


श्‌ 


दया, दान, क्षमा आदि घर्मके जंगापर प्रतिष्ठा की जाती. है, और 
जिसमें धर्मको धारण करने योग्य वतलानेका अभिप्राय रहता है।यह 
चित्तको झुद्ध करनेवाली होती है, इत्त हेठुते पुण्यका बंध करनेवाली और 
कर्मोंकी नि्नेरा करनेवाली होती है। इसी लिये इसे स्वर्ग ओर मोक्षकी 
कारण-बतलाई है (पुण्य बंधसे स्वर्ग और कर्मोंकी निर्जरासे मोक्ष होता 
है)। और संकीणकथा उसे कहते हैं, जो धर्म अर्थ और कामके साध- 
नोंके उपाय बतलानेम तत्पर रहती है और नानाप्रकारके उत्तम रसेंके 
अमिप्राय प्रगट, करती है। यह कथा चित्तम विचित्र २ प्रकारके विचार 
उत्पन्न करती है, इसलिये अनेक प्रकारके फल देनेवाली और मनुष्यको 
विद्वान बनानेमें एक प्रकारकी कारण है। 


ऊपर कही हुई चार प्रकारकी कथाओंके सुननेवाले 'श्रोता * भी 
चार तरहके होते हैं। उनके रक्षण हम संक्षेपमें कहते हैं, सो सुनो;--- 
' जो पुरुष माया, शोक, भय, क्रोच, लोम, मोह तथा मदसंयुक्त 
होकर अथकथा सुननेकी इच्छा करते हैं, वे तामस प्रकृतिवाले 
अधम श्रोता हैं। जो रागलिप्ति और विवेकरहित होकर कामकथा 
सुननेकी बांछा करते हैं, वे राजस ग्रकृतिवाले मध्यम श्रोता हैं। 
जो मोक्षकी आकांक्षामें एकतान एकमन होकर केवल शुद्ध ध्मे- 
कथाके ही सुननेकी अभिलाषा करते हैं, वे सात्विक प्रकृतिवाले 
उत्तम श्रोता हैं और जो इहलोक तथा परलोक दोनोंकी अपेक्षा 
रखके घधम, अथ, कामरूप संकीणेकथा सुनना चाहते हैं, वे किंचित्‌ 
सात्विक शुणवाले ( राजप्र-तामससहित ) वरमध्यम अथीत्‌ मध्यमोंम 
भी श्रेष्ठ प्रकारके श्रोता हैं । 


जो जीव रजस्‌ तमस्‌ प्रकृतिवाले होते हैं, वे अर्थ और कामकथा- 
- का निषेध करनेवाले धमेके शासकोंका अर्थात्‌ धर्मकथा कहनेवालॉका 


तिरनकार करके स्वयं ही जर्य जोर कामकथामें लवलीन हो जाते 
। उनकी रागद्वेप जोर महामोह ( मियात्व-अज्ञान ) रूप तीनों 
मियां जर्थ ओर कामकथा रूपी घीकी आहतियोंसे ओर २ बढ़ती 

राकी वाणी जैसे शरीरको रोमांचित करती है, उस्ती प्रकारसे 
काम और अर्थक्षया पार्पोके करनेमे उत्साह बढती है। इसलिये 
कामकया भोर अर्थक्या कभी नहीं करनी चाहिये। भला ऐसा 
कान चतुर हैं, जो घावपर नमक डालता है? भाव यह कि, जीव 
एक तो कर्मोक्रे करण बसे ही दुखी हो रहा है, इसपर काम अर्थकी 


कथासे फिर और दःख देनेवाले कर्म उपानन करना मलेपर नमक 
हक समान 
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डाडनक समान ६ । 

दूमरोंकी मलाई करनेवाले बुद्धिमानोंकों वहीं काम करना चाहिये 
मिमसे समस्त जीवोंका यहां हित हो और परलोकमे भी हो । इससे 
यद्यपि क्रम जार अबकी कथाएं लोगेंकी प्यारी छगती हैं, तथापि 


व 
निद्वानोंको उन्हें छोड़ देन 
बहस भयकर है | 
ऐसा समझकर जो भाग्य रुप हैं, वे समस्त प्राणियोंकी इस 
लोक आर परलोकमम्बन्धी भठाईकी इच्छासते अमतसरीखी निर्मल धर्म 
कृथाकी रचना करते हैं । 
कोई ३ आचार्य मनुप्यके चित्तकों अपनी ओर खींचनेवाली संकीणे- 
कथा ( धर्मअर्थकामसंयुक्त ) को भी सत्कया मानकर उसे मार्गे- 
की ओर अवतरण करनेवाली अर्थात्‌ ननवर्ममें छगानेवाली होनेके कारण 
चाहते हूँ अर्थात्‌ संक्रीणक्याकी रचना करते हैं। दूसरोंकी भलाई 
करनवाले पुरुषोंको चाहिये कि, संसारमें जीव जिस प्रकारसे बीधभा- 
जन अथात्‌ दर्शन ज्ञान चरिन्रके पात्र बन जावे, उस्ती प्रकारसे प्रति 
बोधित करनेका प्रयत्न करें | पहले पहल मृदबुद्धिवालेंके हृदयमें धर्म 


चाहिये। क्योंकि उनका परिणाम (नतीना) 
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नहीं भासता है, अतएव ( धरमके साथ २ ) काम और अर्थसम्बन्धी 
कथा कहकर उनका मन आकर्षित किया जाता है। और जब इस 
प्रकारसे उनका मन आकर्षित हो जाता है, तब फिर वे धर्म ग्रहण 
करनेमें समर्थ हो जाते हैं। इसलिये विक्षेपद्धासों अथीत्‌ उपचा- 
रसे संकीणेक्याको भी सत्कथा कहते हैं। सो यह हमारी ' उप- 
मितिभवप्रपंचाकथा * यद्यपि शुद्धघमेका ही कथन करेगी, तथापि 
धर्मकथाके गुर्णोंकी अपेक्षा रखती हुईं अथोत्‌ धर्मकथाके लक्षणकों 
नहीं छोड़ती हुई कहीं ९ संकीणेरूपताकों ( मिश्रताको ) भी धारण 
करेगी। अभिप्राय यह है कि, धर्मकथा तो रहेगी ही, पर कहीं २ 
प्रसंगस्ते उसमें अर्थ और कामसम्बन्धी विषय भी कहा जावेगा । 

संसक्षत और प्राकृत ये दो ही भाषाएं प्रधानताके योग्य हैं। इन- 
मेंसे पहली जो संसक्षत भाषा है, वह तो दुविद्रघ पुरुषोंके ही हृद- 
यम रहती है। और दूसरी नो प्राकृत भाषा है, वह बालकोंको 
भी अच्छी तरह समझमें आती है और सझुननेमें प्यारी रूगती 
है। इस लिये प्राकृत भाषामें ही यह कथा कहनी चाहिये थी | 
परन्तु वह प्राकृत भाषा भी उन दुर्विदरध पुरुषोंकी समझमें नहीं 
आती है-उन्हें नहीं रुचती है। और यह नीति है कि, “ यदि उ- 
पाय हो, तो सबका ही चित्त रंजन करना चाहिये ।” इसलिये उनके 
अनुरोधसे यह कथा संस्क्ृतमें ही कही जायगी। परन्तु इसकी सं- 
स्कृत न तो बड़े २ वाक्योंसे अतिशय गूढ़ अर्थवाली होगी और न 
अप्रसिद्ध पयोयासे ( शब्दोंसे ) कठिन होगी-इससे यह सर्वजनो- 
चित होगी अथोत्‌ इसे सच्च कोई अच्छी तरहसे समझ सकेंगे । 
दुर्विदग्ध भी समझ लेंगे और बालबुद्धि भी समझ लेंगे। # 

के ._# अभिश्राय यह है कि, हमारी झृतिसे सबको छाभ पहुंचना चाहिये । इस 
लिये हम इसे सरल संस्कृतमें बनाते हैं । यदि प्राकृतमें चनाते तो बालवबुरद्धि ते 
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इस कयाका कवाशरीर इसके “उपमितिभवप्रप॑चा' इस नामसे 
ही प्रतिपादित होंता है। क्योंकि इसमें एक कथाके मिपसे (बहानेसे) 
संसारक्ते प्रपंचोकी उपमिति अर्थात्‌ समानता त्रतराई गई है। इस 
मंस्ारके प्रपंचक्ता अर्थात्‌ विस्तारका ययपि सभी प्राणी प्रत्यक्ष 
अनुमवन करते हैं-इसे सत्र ही जानते हैं, तो भी यह परोक्ष सरीखा 
जान पड़ता है, इस लिये यह वर्णन करनेके योग्य समझा गया। 

इस प्रकार श्रम और अज्ञानका नाश करनेके लिये यह स्छतिरूपी 
बीमको उगानेवाला कथाका अर्थ संग्रह करके अर्थात्‌ कथाके भेद और 
उसके शता आदि बतलाकर अब कवाशरीर अथात्‌ कंथाकी रचना 
कहते हैँ:--- 

यह कया दो प्रकारकी है, एक अन्तरंग और दूसरी बाह्य । इनमेंसे 


पहले अन्तरंगकथाशरीरकी अर्थात्‌ अन्तरंग रचनाको बतलाते हैं:--- 


रह 


है है. 


अन्तरंगकथागरीर । 
किक है कक 5 
इस कथाओं स्पष्ट रीतिसे आठ श्रस्ताव ( प्रकरण ) किये जावेंगे । 


हम. 


उनमें जो विपय कहे जावेंगे, वे इस प्रकार हैंः-- 

१. प्रथम प्रस्ताव मेने मिस्त हेतुप्ते यह कथा इस प्रकारसे रची 
है, उम्का प्रतिपादन किया जावेगा ' । 
समझ झेते, परन्तु दूसरे जो माग्मपादि विद्वान, ऐं-जो श्राकृत नहीं पढ़ते हँ- 


नहीं समझते है, वे इससे छाम नहीं उठा सकते । ऐसा जान पड़ता है कि, 
विद्या धान्द देकर प्रम्यक्तान बेदानुयायी विद्वानोंपर आक्षेप क्रिया है, जो 
मुसशेष्य प्राहुतकी भी नहीं पटते दें । प्रस्यकततके समयमें जेनी ही बहुत 
करके प्राकृत पढने से । प्राद्ाण विद्वान, भी इस आपूर्य प्रन्वकों पढ़कर अपना 
झ्याण करें, दस अभिप्रायती ही यद अन्य संस्कृतमें रचा गया हैं । 

|| इस पुस्तकों जो कि छपकर प्रकाशित दोती हू, कंवछ पहला अस्ताव हं। 
इसके आगे प्रायः इतने ही सात प्रस्ताव और हूे। वे आगे करमसे प्रकाशित 


हिये जायेगे । 
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२. दूसरे प्रस्तावमें “ “भव्यपुरुषा सुन्दर मनुष्यमवकों पाकर 
अपना वास्तविक हित जाननेकी इच्छा करता हुआ “सदागम'को 
प्राप्त करेगा और उसके समीप रहेगा। फिर वह उसीके (सदागमके ) 
द्वारा “अगृहीतसंकेता'के व्याजसे सूचित किया हुआ संप्तारी 
जीवका तियचगतिसम्बन्धीचरित्र “प्रज्ञाविशालाके साथ सुनकरके 
विचार करेगा ।” इन सब वातोंका वन किया जावेगा | 

३, तीसरे प्रस्तावमें “हिंसा और ऋ्रेधके वशवर्ती होनेसे और 
स्पर्नेद्रियके कारण विवेकराहित होनेसे संसारी जीव दुखी होगा और 
अन्तमें मनुष्यजन्मसे भ्रष्ट होंगा।” यह सब वर्णन संसारी जीवके 
मुखसे ही निवेदन कराया जावेगा । 

४. चैथे प्रस्तावमें “संप्तारीजीव मान, असत्य और निह्ा इन्द्रियके 
विषयमे रत होकर दुःखसे पीड़ित होता है और दुःखेंसे भरे हुए 
अनन्त तथा आपार संसारमें वार॑ंवार भ्रमण करता है |” इन सत्र 
बातोंका विस्तारसे वर्णन किया जायगा । 

५, पांचवें प्रस्तावमें संसारी जीव चोरी माया और नाप्तिका इन्द्रियके 
विषयका विपाक ( नतीजा ) कहेगा । 

६. छठे प्रस्तावमें संसारी जीव लोभ, मैथुन और नेत्र इन्द्रियके 
विषयका परिणाम कहेगा, जो कि उसने पहले अनुभवन किया था। 

७. सातवें प्रस्तावमें महामोहकी सम्पूर्ण चेष्टाओंका तथा परिग्रह 
और कण इन्द्रियके विपाकका वर्णन किया जायगा। 

तीमस्रेसे छेकर सातवें तक पांच प्रस्तावोंम संसारी जीवका जो कुछ 
चृत्तान्‍्त कहा जायगा, उसमेंसे कुछ तो उस्तका स्वयं सम्पन्न किया 
हुआ अर्थात्‌ अनुमव किया हुआ है ओर कुछेक दूसरे पुरुषोंका कहा 
हुआ है। तथापि वह सब विश्वासके योग्य है, इसलिये, जीवका ही 
कहा गया है । 
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८. जाठवे प्रस्तावर्मे पहले कही हुईं सब वारतोंका मेल मिलता है 
जार संत्ारी जीव अपना हित करता है। संप्तारीनीवका संप्तारसे 
विरक्त करनेवाल। चरित्र सुनकर भव्यपुरुष प्रबुद्ध होता ह-चेत जाता 

। इसी प्रकारमे संप्तारी नीवकी वारचारकी प्रेरणासे अग्ृहीतसंकेता 
बड़ी कटिनाईसे प्रतिनोधित होती है-सुलट्ती है, ऐसा निवेदन किया 
जायगा । 

पहले केबलज्ञानसूर्य-श्रीनिर्मठाचा्यको पाकर संसारी जीवने 
अपनी यह मारी कथा पूछी, सीसी और भले प्रकार स्मरण रक्‍्खी थी। 
इसी प्रकारसे 'सद्रागम'से बार २ पृछकर विशेषतासे स्थिर की थी। 
इसलिये फिर उसने अवधिज्ञानके उत्पन्न होनेसे इन सब बातोंका 
प्रतिपादन किया है | 

इस कंबार्म जन्तरंगलेगोंका ज्ञान, बोलना, जाना, जाना, विवाह, 
बन्बुता भादि सत्र छोकस्थिति कही गई है, सो उसे दूषित नहीं सम- 
झना चाहिये | क्योंकि वह सत्र दूसरे गुणोकी आवश्यकतासे उपमाके 
द्वारा ज्ञान होनेके लिये ही निवेदन की गई हैं । 

तयोकि-- जो प्रत्यक्षत्रें तथा अनुभवसे सिद्ध होता हो, और 
युक्तिपते मिप्तम॑ क्िप्ती प्रकारका दोप न आता हो, उस्ते सत्कर्पित 
उपमान कहते हूँ ।" 

इस प्रकारके उपमान (समानता ) सिद्धान्तोर्म अनेक जगह दि 
खलाई देते ह। जेसे कि, ( १) आवशध्यकमत्रम आक्षेपयुक्त झह- 
शलकी और पप्करावते मेघकी समानता बतलाईं गई है, (९) नागदत्त- 
की काम क्रोधादिकोकों सर्प कहे हैं, इसी प्रकारसे (३) पिण्डपणा 

ध्ययन्ग मछडीने अपना अभिप्राय कहा है, और (२) उत्तराध्यनमें 
सूखे पत्तोने नवीन कॉपरछोंके प्रति) अपना संदेशा कहलाया है। 
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इसढिये सिद्धान्तोंके समान यहां भी जो कुछ ( सत्कर्पित उप- 
मान ) कहा जायगा, उस्ते युक्तियुक्त अर्थात्‌ ठीक समझना चाहिये। 
क्योंकि यह उपमारूप होगा । ॥ 


इस प्रकारसे यह अन्तरंगकथाशरीर कहा गया । अत्र वहिरंग > 

कथाशरीर कहते हैं:--- 
वाह्यकथागरीर । 

मेरुपव॑तके पूर्व विदहमें सुकच्छविजय नामका एक देश हू ओर 
उसमें प्षेमपुरी नामकी नगरी है। इस नगरीमें सुकच्छविजयके स्वामी 
श्रीअनुसुन्दरचक्रवर्ती रहते थे । वे अपनी आयुक्ते अन्तर्म एकवार 
अपने देशके देखनेकी अमिलापासे विछाप्त करते हुए निकले और एक 
दिन इंखपुर नामके नगरमें पहुंचे। वहां चित्तरण नामके उद्यानके 
बीचमें एक मनोनन्दन नामका जैनमन्द्रि था, मिप्तमे कक 
भद्र नामके आचार्य विराजमान थे और उनके समीप महाभद्रा बॉ गक 
प्रवर्तिनी ( साध्वी ), सुललिता नामकी आतिशय भोली राजपुत्री, 
पुंडरीक नामका राजपृत्र और एक बड़ी भारी सभा भरी हुई थी। 

उस समय वे थैयवान्‌ समन्तभद्राचार्य ज्ञानदशिसि उस चक्र- 
बर्तीकी महापापोंका करनेवाला जानकर इस प्रकारसे बोले किः--- 
४ लोकमें निम्तका कोलाहल सुन पडता है, वह संसारीनीव नामका 
चोर है। इस समय उसे मारे जानेके स्थानमें लिये जाते हैं।” यह सुन- 
कर महाभद्गवाने विचार किया कि, आचार्य महाराजने निप्त जीवका 
वर्णन किया है, वह कोई नरकगामी जीव होगा | अतएव वह कद्भ, 
णाड होकर वहांसे चछी ओर चक्रवर्तीके समीप गई। वहां चक्रवर्तीको 
महाभद्वाके दरनमात्रस्ते नातिस्मरण ज्ञान उत्पन्न हो गया। तब चक्र- 
वर्ताने अपना सब इत्तान्त जानकर वैक्रियकलब्धिके बल्से चोरका आकार 
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'घारण किया और वह महाभद्राके साथ आचार्यके समीप गया। 
वहांपर सुललिताने चोरीका सम्पूर्ण दृत्तान्त आदुरपूर्वक पूछा । तब 
आचाय महारानकी प्रेरणास्ते ओर उस्त राजपुन्नीको प्रतिबोधित करनेकी 
ेल्‍ व्छाप्ते संप्तारा जीवने ( चक्रवर्तीने ) अतिशय वैराग्यका उत्पन्न 
करनेवाल्य अपना भवप्रपंच उपमाके द्वारा कह सुनाया। निम्के 
अंग मात्रको सुनकर पुंढरीक राजकुमार क्षणभरमं अपने रूघकर्म, 
पनेके ( निकटमब्यताके ) कारण प्रबुद्ध हो गया। परन्तु वह राजपुत्री 
'झाचीन कर्मोके दोपसे विशेषतासे कहनेपर और वारंवार प्रेरणा कर- 
नेपर भी प्रतिवुद्ध नहीं हुड़े । निदान बड़े कष्टसे जैसे तैसे 
राजपुत्री बोधको भ्राप्त हो गई और वे सत आचार्य, महाभद्गा, सुल- 
लिता, इंडरीक और चक्रवर्ती आत्माके लिये प्थ्यरूप जो शिवालय 
भोक्ष ), उसमें जा पहुंचे। 
. ) इस कथाशरीरको अपने हृदय धारण कर रखना चाहिये। 
क्योंकि आाठवे प्रस्ताव यह सर्व बृतान्त प्रगट होगा। 
विशेष विज्वाप्ति 

ययाथमें यह कया सर्वज्ञत्रणीत सिद्धान्तके वचनरूपी अम्ृतसागर- 
से निकाली हुई एक जलबिन्दुके समान है। अतएव दुमन लोग इ 
सके श्रवण करनेके योग्य नहीं हैं | क्योंकि “कालकूट विष अमत- 
बिन्दुके साथ नहीं मिलाया नाता है ।” और पापियोंकी पापकारिणी 
'चर्चा ही क्‍यों की जावे ! इस विचारसे यहांपर दुर्जनोंके दोषोका 
विचार भी नहीं किया जाता है। 

टर्जनकी स्तुति की जावे तो भी वह काव्यके दोपोंकों प्रकाश 
करता हैं और यदि निंदा की जावे तो और भी अधिक करता है । 
इसलिये उप्तकी उपेक्षा करना ही उचित है | अथवा दुर्जनोंकी निन्‍्दा 
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करनेसे अपनी दुर्ननता प्रगट होती है और स्तुति करनेसे अप्तत्य- 
भाषणका दोष छगता है। अतणएव उनके विषय कान न देना हीं 
युक्त है। ह 

हमारी इस कथाके श्रवण करनेके पात्र क्षीरप्तागरके समान गंभीर 
हृदयवाले, रूघुकर्मी (निकट्संप्तारी) ओर भव्य सज्जन पुरुष हैं | परन्तु 
ऐसे पुरुषोंकी भी प्रशेस्ता तथा निन्‍्दा नहीं करनी चाहिये | इनके 
विषयमें भी मौन धारण करना श्रेष्ठ है। क्योंकि इन अनन्त गुण- 
शाली पुरुषोंकी निन्‍दा करनेंमे तो महापाप है, और स्तुति हम सरीखे 
जड़ वुद्धियोंके द्वारा होना कठिन है| इसके सिवाय सज्जन पुरुषोंकी 
स्तुति न की हो, तो भी वे काव्यमें गुणोकों ही देखते हैं और दोपोंको 
ढेंकते हैं | क्योंकि महात्मा पुरुषोंकी प्रकृति ही ऐसी होती है | अत 
एवं उनकी स्तुति न करके मैं केवल उनसे श्रवण करनेके लिये इस , 
प्रकार अम्यर्थना करता हूँ कि-/' हे भव्यपुरुषो | मेरे अनुरोधसे! 
थोड़ी देर कान छगाकर और चित्तको एकाग्र करके मैं जो वृत्तान्त 
कहता हूं, उसे सुनो;--” 


इति प्रस्तावना । 








अथ त्रथम त्रस्ताव। 





इंष्ातकथा । 





0) अल अल्ससअप्त 


लव हे ! स छोकमें एक अदृष्टमूलपर्यन्त नामका बड़ा भारी 
92 22 पकनी] गगर है, जो अनादिकाल्से अनन्त जीवेसि भरा 
054 £ हुआ हैं और सदा ऐसा ही रहेगा। यह नगर 
2.4 बादलोके बरावर ऊंचे और मनको हरण करनेवाले 
ु महल्ासे सघन हो रहा है, निनके आदि अन्तका कुछ 
पता नहीं हैं; ऐसे बड़े २ बामारंसि सुशोभित हो रहा है, अपार तथा 
बड़े २ विस्तारवाली विक्रीकी चीर्मेत्ति भर रह है, और उनमें सबसे 
अधिक कीमती जो रत्न हैं, उनके करोडोंके ढेरंसिे व्याप्त हो रहा है। 
विचित्र ३ प्रकारके सुन्दर चित्रोंकी रचनासे शोभित हजारों देव- 
मन्दिरोंत्ति मिनपर कि बालकोंके हृदय आकर्षित हो रहे हैं और देख- 
नेबालके नेत्र स्थिर हो रहे हैं, वह बहुत ही शोमित होता है। 
और बाचाल वालकोंके मनोहर कलकल शब्दसे शब्दमय हो रहा है। 

वह नगर चारों भोरसे एक अलंध्य और ऊंचे कोट्रूपी चूड़ेसे 
( वल्यसे ) घिर रहा है। उसकी मध्यमांगकी गभीरताका ( वि- 


रु ६, इशस्तकी प्रत्येक बात अच्छी तरहसे विचार करके बांचना चाहिये । 


आगे दार्शन्तमें यद्दांडी फही हुई सच बातें घटित की जावेंगी । उस समय इस 
विपयरकी सूती समझमें आवेगी । 
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स्तारका ) कुछ पता नहीं रूगता है। उसके चारों ओर एक जल्से 
पर ई्‌ः | शा का शः ९३ रन 
भरी हुई खाई है, मिससे वह दुर्गम्य है, अयीत्‌ बाहरका कोई पुरुष 
8 [न सकता हे 5 ॥+ पद. ५ तरंगावाले 2. 
उसमें प्रवेश नहीं कर प्कता हैं, ओर शोभनीय मनोहर तरंग 
ह] छः से, देने 
सरोवरोंके कारण वह आश्चर्यकारी बन रहा है। शन्रुओंकी दुख-देने 
वाले घोर अंधकूपोसे जो कि कोट्के पाप्त २ चारों ओर बने हुए हैं, 
बे देवाके । कप 4 कक, कप 
वह नगर छुप रहा है । देवोंके विहार करने योग्य वगीत्रेस्ति जो 
कि नाना प्रकारके फल फूल्से लद रहे हैं और भ्रमण करते हुए भौंरोंके 
6९, | #, ०५ ७ 20. लिन ] हे 
तीत्र झंकाररूपी संगीतसे चित्तकों चुरा रहे हैं; वह नगर सुंदर है | इस 
प्रकार अनेक आश्वर्योवाल्या ओर चमत्कारोंका कारण वह “ अच्ष्ट- 
मूलपर्यंत ' नामका महानगर है। 


उस नगरमें एक निप्पुण्यक नामका दरिद्वी रहता है। उसका पेट 
बहुत बड़ा है | उसके भाई वन्धु सब मर गये हैं। वह दुर्वृद्धि है, घन 
तथा पुरुषार्थते रहित है। भूख सहते सहते उस्तका शरीर बहुत दुब॒छा 
हो गया है। मिक्षाके लिये एक घड़ेका फूय हुआ ठीकरा लेकर वह 
घर घर निन्दा सहता हुआ रात दिन फिरता है। वह अनाथ है। 
घरतीमें सोनेसे उसकी पीठ तथा दोनों करवट छिल गये हैं | 
धूलसें उसका सारा शरीर मैठा हो रहा है और फटे हुए ची- 
थड़ोंसे ढक रहा है। उसे दु्दुमनीय ( शैतान ) छड़कोंके झुंड- 
के झुंड क्षण क्षणमें मारते हैं । कड़ी मुक्‍्कों तथा बड़े २ ढेलोंकी 
मारसे वह जजेरा-अघमरा हो रहा है। इस प्रकार सारे शरीरमें बड़ी 
२ चोर्थेंके लगनेसे उसका आत्मा जतिशय दुखी हो रहा है और 
£ हा माता, मेरी रक्षा करो” इस प्रकार दीनतासे चिल्लता हुआ 
वह पागल सा हो रहा है। इसके सिवाय वह उन्माद, ज्वर, कोढ, 
खुजली तथा शूल वेदनासे भी दुखी है। सारांश यह कि वह सारे 
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रोगोंका घर वन रहा है और उनकी वेदनाओंके जोरते विहुरु हो रहा 
है। जाड़ा, गर्मी, डांस, मच्छर, भूख, प्यास जादि उपद्रवोंसे वह 
पीड़ित हैं, और इससे घोर नारकीके समान वेदनाओंका अनुभवन 
करता है । ह 
.. उस निष्पुण्यक दरिद्वीको देखकर सज्नोंकों दया उत्पन्न होती 
है, मानी पुरुषोंकी हंसी आती है, वालकीको खेल सूझता ह जोर 
पापकर्म करनेवार्लको दृष्टान्तपू्वक उपदेश मिलता है। 

उस महानगरमें और भी अनेक रंक देखे जाते हैं, परन्तु निष्पु- 
ण्यकके समान अभागोंका शिरोमणि दूसरा कोई नहीं है । 

वह निष्पुण्यक “इस घरमें मुझे मिक्षा मिलेगी” “इसमें मिलेगी” 
इत्यादि चिन्ता करके निरन्तर नाना प्रकारके विकर्पेंसे व्याकुल तथा 
रौद्रध्यानमें मप्न रहता है। परन्तु तो भी उसे मिक्षामें कुछ भी नहीं 
मिलता है, केवछ खेद ही होता है। और यदि कभी थोड़ा बहुत 
कदनन ( बुरा भोजन ) पा छेता हैं, तो उससे एक राज्य पा लेनेके 
समान संतुष्ट होता है । 

लछोगोंके अपमानपूर्वक दिये हुए उस बुरे अन्नका भोजन करते 
हुए भी वह इस वातसे बहुत ही डरा करता है कि, कोई बलवान इसे 
छीन के जायगा | और उप्त कदनके खानेसे उसको कुछ तृप्ति भी 
नहीं होती है । वल्कि भूख और ३ बढ़ती है और खाया हुआ 
जो कुछ पच जाता है, वह उसे वात विशूचिका ( महामारी ) आदि 
रोग बनकर पीड़ित करता है। यद्यपि इनके सिवाय और भी सब 
रोगोंका कारण वही कद है, और पहलेके रोगोंका बढ़ानेवाला भी 
“वहीं है, परन्तु वह बेचारा उसीकों सुन्दर मानता है और दूसरे 
अच्छे भोजनकी ओर देखता भी नहीं है । स्वादिष्ट मोजनोंका स्वाद 
उसने कभी स्वप्तमें मी नहीं जाना है कि, कैसा होता है। 

्‌ 
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वह व्याकुलचित्त दरिद्री उस नगरके ऊंचे नीचे घरोमे, नाना 
प्रकारकी गलियोंमें तथा मुह्लोमें बहुत बार श्रमण कर चुका है-चक्कर 
लगा चुका है। और इस प्रकार भ्रमण करते २ उस दुखी तथा. 
महापापसे पीड़ित आत्मावाले द्रिद्वीका न जानें कितना समय बीत 
गया है। 
इस महानगरमें एक सुस्थित नामका प्रप्तिद्ध राजा है, नो समस्त 
जीवापर स्वभावसे ही अतिशय वात्सल्य रखता है। एक दिन बहुतसें 
चक्कर छगाते २ वह भिखारी इस राजाके महलके पास आया । उसके 
द्वारपर एक स्वकर्माविवर नामका द्वारपाल पहरा दे रहा था। उसने 
निष्पुण्यककी अतिशय दयाका पात्र देखकर दयाभावसते उप्त अपूर्व 
राजमन्दिरमं चछा जाने दिया। 

रत्नोंकी राशिकी ज्योतिसे उस राजमहलूमें अंधकारकी कुछ भी 
बाधा नहीं है अर्थात्‌ निरन्तर प्रकाश रहता है और ख्रियोंकी कटिमे- 
खा (बजनेवाली करघनीं) तथा बिछुओके उठे हुए झंकार शब्दसे वह 
महल सदा सुन्दर छगता है। देवोपनीतं वा देवदृष्य (देवोद्वारा जाये 
हुए ) वल्नोंके चंदोवोसे जिनमें कि चंचछ मोतियोंकी मालाएं लटक 
रहीं हैं वह महल युक्त है और लोगोके ताम्बूछोंकी छलाईसे रंगे हुए. 
सुखोंसे मनोहर है । 

उस राजमन्दिरका आंगन विचित्र भक्तिसे बनाई हुई, सुगन्वित, 
और सुन्दरवर्णवाली माछाओंसे जिनपर कि शब्द करते हुए मैरे मनोवे- 
धक गायन करते हुए जान पड़ते हैं; महक रहा है--मर रहा है---और 
मर्दन (माहिश ) करते समय सुगंधित विलेपन ( उबटन ) के गिरे 
जानेसे वह कीचड़मय हों रहा है। इसके सिवाय वहांके प्रसन्नचित्त प्राणी 
आनन्दुमदेर ( एक प्रकारका बाजा) बजा रहे हैं। 
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उस राजमहलमे अनेक राजा रहते हैं जिनके कि नाज्वस्यमान अन्त- 
गेत तेनसे शन्रुओंका नाश हो गया है और वाहरी पत्र प्रकारकी 
क्रियाएं अतिशय शान्त दिखलाई देती हैं। सारे जगतकी चेष्टाएं जिन्हें 
साक्षात्‌ सरीखी हो रही हैं, अपनी विचक्षण बुद्धिसे जिन्होंने अपने 
समस्त शन्रुओंकी जान लिया है, और समस्त नीतिशाख्रोंको नो जानते 
हैं ऐसे मंत्रीगर्णासे भी वह राजमहल भर रहा है। ऐसे असंख्य योद्धा 
भी वहां रहते हैं, नो रणांगनमें अपने साम्हने साक्षात्‌ यमराजकों भी 
देखकर नहीं डरते हैं । 
करोड़ों नगरों, असंख्य ग्रार्मों तवा खानियोंका निराकुलतासे परि- 
पालन करनेवाले-प्रबन्ध करनेवाले---नियुक्तकीसे ( कामदारोंसे ) तथा 
अतिशय स्वामिभक्त चतुर तलवर्गिकों ( कोट्पालों )से वह राजमहलु 
संकरीर्ण हो रहा है। ऐसी बुद्ठी खियोंस्रे भी वह महल शोभित है, 
. जिनकी विपयवासनाएँ नष्ट हो गई हैं, और जो उन्मत्त स्ियोंकों रोक- 
नेम तत्पर रहती देँ। वह राजभवन अनेक सुभटोतते चारों ओरसे घिरा 
हुआ रहता है और सैकड़ों विछाप्तिनी स्लियोंकी शोभासे देवछोकको 
भी जीतता है| थे 
सुन्दर कंठवाले तथा प्रयोगोंके जाननेवाले गवैयों द्वारा गाये हुए और 
बीणा तथा वेणुके (बांसुरी के) शब्दोंसे मिले हुए गायनोंसे वह राज- 
महल कानोंको सुखी करता है, चित्तकों अपनी ओर खींचनेवाले विचित्र 
२ प्रकारके सुन्दर चित्रोंसे अतिशय झुन्दरताके कारण नेन्नोंको जहां 
तहां निश्चल कर देता है, अर्थात्‌ नो निम्न चित्रकों देखता है, उसके 
“नेत्र उसीपर गढ़ जाते हैं, अतिशय सुगंधित चन्दन, अगरु, कपूर, 
कस्तूरी आदि पदार्थोत्ति नासिकाको अमोदित करता है, कोमल वस्त्र, 
कोमल रुईकी शब्या, तथा सुन्दर स्रियोके संयोगसे उनके योग्य सत्र 
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छोगोंकी स्पशेन्द्रियको प्रशुदित करता है और चित्तमं प्रीति' उत्पन्न 

[०] ९ # 
करनेवाले तथा जिव्हाकी आनन्दित करनेवाले भोजनेसे सम्पूर्ण प्राणि- 
योंको स्वस्थ करता है। 


इस प्रकार उस राजमहलको सारी इन्द्रियोकी संतृप्तिका कारण 
देखकर वह भिखारी “ वास्तवर्म यह क्‍या है?” इस प्रकार विचार 
करता हुआ विस्मित हो गया । यद्यपि उनन्‍्मादके कारण वह रंक 
वास्तवम उस राजमहरकी कोई विशेषता नहीं जान सका, तथापि जत्र 
उसे कुछ होश हुआ, तब उसके हृदयमें राजमहल्सम्बन्धी स्फूर्ति हो 
आई । वह विचारने छगा कि, यह निरन्तर उत्सवपृण रहनेवाला 
राजमहल जो आज मुझे दवरपालके प्रसादसे देखनेको मिला हैँ, मेंने 
पहले कभी नहीं देखा था | यद्यपि मैं पहले श्रमण करता हुआ इस 
महलके क्वार तक अनेक वार आ चुका हूं, परन्तु यहांके महापापी 
द्वारपाढने मुझे वरावर रोका है ओर कभी भीतर नहीं जाने दिया 
है। मैं सचमुच ही “ निष्पुण्यक' हूं, जो पहले कभी इस देवदुरुम 
महलको नहीं देख सका और न कभी देखनेके लिये मैंने कोई उपाय 
किया । जज्ञानतासे मेरी चेतना नष्ट हो रही थी, इस कारण और 
तो क्या मैंनें कमी यह जाननेकी भी इच्छा नहीं की कि, यह 
राजमहल केसा है? यह द्वारपाल मेरा परमबन्धु है, जिसने दया 
भावपे मुझ भाग्यहीनकी भी यह चित्तकों आरुहादित करनेवाछा 
रमणीय महल दिखला दिया | ये छोग अतिशय धन्य हैं, जो इस 
राजमन्दिरमें सत्र प्रकारके कष्टोंसे रहित और प्रसन्नचित्त होकर सदा ही 
मौज करते हैं । 


जिस समय वह चेतनायुक्त मिखारी इस प्रकार विचार कर रहा 
पु ९5 दर ९ 4 
था, उस्ती समय एक नह बात हुई; जो आगे कही जाती हैः--- 
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उस राजमहलके ऊपर सातवीं मंजिकूपर पहले कहा हुआ परम 
ऐश्वर्यशाली “ सुस्थित' नामका राजा विलास करता हुआ विराजमान 
है। और अपने नीचेके निरन्तर आनन्दरूप और नाना व्यापारमय 
पूर्वोक्त सम्पूर्ण नगरकों साक्षात्‌ चारों ओरसे देखता है। उस नगरके 
बाहर तथा भीतर कोई भी वस्तु ऐसी नहीं है, नो उसको नहीं दिखती 
हो | इस फाटकके भीतर पहुंचे हुए मिखारीकों भी .निसके कि 
देखनेसे अतिशय गलानि उत्पन्न होती थी, और जो बड़े २ रोगोंपे 
घिरा हुआ तथा सज्जन पुरुषोंकी दयाका स्थान था, उप्त निर्मल दृष्टि- 
वाले महात्मा राजेन्द्रने दया करके देखा और अपनी दृष्टिकी वर्षापे 
मानो उसके पापोंको धो दिया-पापराहित कर दिया ) 
उस समय भोजनालय ( रसोई ) के 'धर्मवोधकर' नामके अधि- 
कारीने राजाकी उस गरीबपर पड़ती हुईं इष्टिकों देखी | वह जान- 
नेकी इच्छासे इस प्रकार विचारने लगा कि, “इस समय में यह क्या 
अद्भुत दृश्य देख रहा हूं: जिसपर महारान अपनी विशेष 
दृष्टि डालते हैं, वह मनुष्य तत्काल ही तीन भुवनका राजा हो 
जाता है और यह मिक्षुक जिसे मैं देख रहा हैँ, गरीब, रोगी, 
निर्धन, मूर्ख, तथा संप्तारको विरक्त करनेवाछा है, अतएवं आलोचना 
करनेसरें-भलीभमांति विचार करनेसे भी इसपर महाराजकी दृष्टिका 
पड़ना कैसे संभव हो सकता है? आगे पीछे सोचनेप्ते यह बात कुछ 
समझमें नहीं आती है। परन्तु हां। अब माछृम हुआ। इसकी ओर 
देखनेका यही कारण है कि, 'स्वकमविवर' द्वारपालने इसे यहां 
>प्रवेश करने दिया है। और यह स्वकर्मविवर अपरीक्षक नहीं है। 
अर्थात्‌ जब यह खूब वारीकीसे परीक्षा कर छेता है, तब किस्ी- 
को भीतर आने देता ह। इसीसे राजाने इस रंककी ओर सम्यकु- 
दृष्टि से देखा है। इसके सिवाय एक कारण और भी है। वह यह 
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कि, इस राजभवनपर जिप्तका पक्षपात हो जाता है, वह पृज्य पर- 
मेश्वरका ( राजाका ) प्यारा हो जाता हैं। और यह रंक नेत्ररोगते 
अतिशय दुखी है, परन्तु रानभवनके देखनेकी इच्छासे इसके नेत्र 
उघड गये हैं। इसका मुंह जो कि देखनेमे बहुत ही घिनौना माकूम 
पडता है, राममहल्के देखनेसे प्रसन्नताके कारण दशनीय हो गया है। 
इसी प्रकास्से इसके घलसे मलीन हुए अंग प्रत्यंग रोमांचित हो रहे हैं। 
जान पड़ता है कि, इस राजमवनपर इसका अनुराग हुआ है और 
इसीसे राजाने इसपर अपनी दृष्टि डालीं है। सो यद्यपि इस समय 
यह दरिद्री मिखारीका वेष धारण कर रहा है, परन्तु राजाके अव- 
लोकन कर लेनेसे यह शीघ्र ही अपने स्वरूपको पा लेगा अर्थात्‌ राजाके 
तुल्य हो जायगा।” ऐसा विचार करके घर्मबोधपकर उस रंकपर 
दयाहु हो गया । छोकमें जो यह कहावत सुनी जाती है कि, “यथा 
राजा तथा प्रजा” अर्थात्‌ “जैसा राजा होता है, वेसी प्रजा होती 
है” सो सर्वथा सत्य है। अभिप्राय यह कि, जैसा दयाढ सुस्थित 
नामका राजा था, वैसा ही उसका सेवक घमवोधकर भी निकला । 

इसके पीछे वह तत्काल ही आदरपूर्वक उसके पास गया और 
बोला, “आओ | आओ मैं तुम्हें मिक्षा दूं।” उस समय उसको पास 
आते देखकर वे सबके सब लड़के जो कि कठिनाईसे भी नहीं रुकते 
थे, कठोर थे, और उस भिखारीके पीछे छगे हुए थे, भाग गये। 
इसके वाद धर्मवोधकर उसे प्रयत्पूर्वक भोजन करनेके योग्य स्थानमें 
ले गया ओर वहां उसने अपने सेवकोॉको आज्ञा दी कि “इसे 
मिक्षा दो |” 


. घर्मबोधकरकी तद्दया नामकी एक सुन्दर लडकी है। वह अपने 
पिताकी आज्ञा छुनकर आदरके साथ उठी और सारे रोगोंके नाश 
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करनेवाले, तेन और बलके बढ़ानेवाले, सुगंधित, सुरस, ज्षिग्घ (चिकने), 
देवोके लिये भी दुलंम और मनको हरण करनेवाले महाकल्याणक 
नामके परमान्नकों (खीरको) लेकर निष्पुण्यकके पास आईं। परन्तु धर्म- 
वोधके द्वारा वहां पहुंचाया हुआ वह दरिद्वी अपने तुच्छ अभिप्रायोंके 
कारण शंकासे व्याकुल होकर विचारने लगा कि, “यह पुरुष मुझे 
स्वयं बुलाकर भिक्षाके लिये लाया है, इस लिये इसका अभिप्राय 
मुश्ने अच्छा नहीं जान पड़ता है। भेरा यह मिट्टीका ठीकरा भिक्षाप्ति 
आय: भर चुका हैं, सो यह इसे किसी निमेन स्थानमें ले जाकर 
अवश्य ही छीन लेगा। तो क्या अब में यहांसे एकाएक भाग जाऊं! 
या बेठकर इसे यहां ही मक्षणकर छूं? अथवा यह कहकर कि 'मुझे 
मैक्षसे प्रयोजन नहीं ह-भीख नहीं चाहिये' यहांसे शीघ्र ही चला 
जाऊं ?' इस तरहके अनेक विकल्पोंके उठनेसे उसका भय बढ़ने लगा, 
जिससे कि उसे यह भी स्मरण नहीं रहा कि, में कहां जाता हूं ओर 
कहां खड़ा हूँ। और अतिशय मूछा वा ममत्वमें ग्रस्तित होनेके कारण 
“'संरक्षणनिमित्क ' रीद्रध्यानमें मप्न होकर उसने अपने नेत्र वन्द्‌ कर 
डिये। इसके एक ही क्षण पीछे उसकी सर्वे इन्द्रियॉकी क्रियाएं बन्द 
हो गई-वह लकडड़ीके समान अचेत होकर कुछ भी विचार नहीं कर 
सका। और धर्मवोधकरकी कन्या तदयाकों भी जो कि यह भोजन 
ग्रहण करो, यह परमान्न ग्रहण करो' इस प्रकार वारम्वार कहते कहते 
थक गईं थी, नहीं पहिचान सका। “मेरा भीखका यह थोडासा कदन्न 
सब रोगॉका करनेवाला नहीं हो सकता है” इस प्रकारके ध्यानप्ते 
बह अज्ञानी उस अमृतके समान भोजनकी उत्तमताकी नो कि तदया 
उसे देती थी, विचार ही नहीं सकता था। 

१ अपनी प्यारी चीजकी रक्षा करनेके लिये जो ध्यान किया जाता है, वह 
“संरक्षणनिमित्तक! नामका पांचवां रीद्रध्यान हू । ' 
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ऐसी असंभव घटनाको प्रत्यक्ष होती देखकर और उससे अचंभित 
होकर धर्मवोधकर उस समय चिन्तवन करने छुगा कि, “यह क्‍या: 
बात है, जो यह दरिद्री सुन्दर मीठे परमान्नको न तो ग्रहण करता 
है और न कुछ उत्तर ही देता है। मुंह फ़ाड रहा है, नेत्नोको बन्द 
किये हुए है और मानो अपना सर्वस्व ही खो चुका है, इस तरह 
ममत्ववश काष्ठकी खूंटीके समान स्थिर हो रहा है । इससे में समझता 
हूँ कि, यह पापी इस परमान्के योग्य नहीं है। परंतु इसमें इस वेचा- 
रेका कुछ दोष नहीं जान पड़ता है। क्‍योंकि इसे बाहिर भीतर सब 
ओरसे रोगोने घेर रक्खा है। और मैं समझता हूं कि उनकी पीड़ाः 
आसे अतिशय दुखी होनेके कारण ही यह कुछ नहीं जानता है-- 
जड़ प्रीखा हो रहा है। यदि ऐसा नहीं होता, तो यह बात कैसे 
हो सकती थी कि, यह चेतनायुक्त जीव होकर भी इस थोड़ेसे 
कुत्सित भोजनमें तो आमसतक्त रहता और अस्त सरीखे स्वादिष्ट 
सोजनको ग्रहण नहीं करता। हाय ) तो अब यह बेचारा निरोगी कैसे 
होगा £ क्या उपाय करूं? हां, ज्ञात हुआ, मेरे पास इसे नीरोग . 
करनेकी तीन बहुत अच्छी ओषाधियां हैं | 

उनमेंसे पहछा तो ।विमछालोक नामका उत्तम अंजन है, जो 
सब प्रकारके नेत्ररोगोंको दूर कर सकता है और यदि वह विधिपू- 
वैक लगाया जावे, तो मैं समझता है कि, भूत और भविष्यतकाल- 
सम्बन्धी तथा सूक्ष्म ओर दूर॒वर्ती' पदार्थोकोी देखनेमें वह मुख्य कारण 
होगा । अथात्‌ इस अंजनके प्रसादसे वह सब कुछ देखने लगेगा । 
दूसरी औषधि तत्त्वप्रीतिकर नामका तीर्थजल है । वह सत्र 
रोगोंको क्षीण कर डालता है | विशेष करके उन्मादको मिटता है 

१ सुसेरु आदि । ' ७ 
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जर विद्ानोंका कथन है कि, चतुरद्ृष्टि होनेका वह एक प्रधान 
उपाय है। और तीसरी ओपधि यही महाकृल्याणक नामका पर- 
मान्न ह जो कि अभी इसके सम्मुख छाया गया है। यह सब ही 
प्रकारकी व्यावियेकों जइसे नाश कर सकता है। यादि विभिपूर्वक 
प्रयोग किया जावे, तो यह कान्ति, पुष्ठा, धीरम, बल, मनकी 
प्रमन्नता, उत्साह, अवस्थाकी ( उमर की ) स्थिरता, पराक्रम, और 
अनरञजमरपना उत्पन्न करता है। इसमें सन्देह नहीं है । में संस्ता- 
रमें इससे अधिक अच्छी और किसी ओपधिको नहीं समझता हं | 
इस छिये अब मुझे इन आीपधियोंका ऋमसे प्रयोग करके इस बेचारे 
रंककों व्यावियेत्ति अच्छी तरहसे मुक्त कर देना चाहिये।" धर्मत्रोध- 
करने अपने नित्तर्म इस प्रक्रारका निश्चय कर लिया । 

इसके पीछे उसने शलाका (सलाह ) लेकर और उसकी नौकपर 
अंनन लगाकर भिसारीकी आखेंमें उसके यहां वहां गर्दन हिलाने 
जीर नेत्र बन्‍्द्र करमेपर भी आंन दिया । यह विमलालोक 
अंनन आान्हादक ( प्रसन्न करनेवाछा ) था, ठंडा था, और अचि- 
न्तनीय गुणवाला था | इसके लगानेके वाद ही निष्पृण्यककोी फिर 
चेतना आगई-होश आगया । थोड़ी देरमें उसने नेत्र खोल दिये । 
उसके सारे रोग नष्ट प्रीखे हो गये, और चित्त कुछेक आर्हादित 
होकर वह विचारने छूगा कि, यह क्या हो गया? परन्तु पहले अम्या- 
सक्रे कारण अपनी उम्र मीखकी रखवाली करनेके अभिप्रायकी वह 
नहीं छोड सका | अथीत्‌ उसकी आकुछता उस समय भी उसे वनी 
रही | वह चिंता करने लगा कि, हाय ! चह तो निर्णन स्थानहै- 
दूमरा यहां कोई भी नहीं है, इस लिये कोई मेरी मिक्षा अवश्य ही ले 
जायगा, और फिर भाग जानेकी इच्छाप्ते चारों दिशाओंकी ओर वारं- 
वार दृष्टि दौड़ने लगा | ह 
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इसके अनन्तर अंजनके लगानेसे सचेत हुआ देखकर धर्मबोध- 
करने निष्पुण्यकसे मीठे शब्देम कहा कि, “हे भद्र। अब इस संतापकां 
शमन करनेवाले जलको पी, जिससे तेरा शरीर भली भांति स्वस्थ 
हो जाय । ” परन्तु “न जाने इसके पीनेसे मेरी क्या दशा होगी,” ऐसी 
शंकासे व्याकुल होकर उस मू्खने उस जलको नहीं पीना चाहा। यह 
देख उसके नहीं चाहते हुए भी अतिशय द्याह्व धमबोधकरने वह ज 
उसका मुंह फाडकर जबर्दरती पिछा दिया। क्योंकि वह बहुत ही 
हितकारी था। उसके पीते ही निष्पुण्यक स्वस्थ सरीखा हो गया | 
उसे जो बडा भारी उन्माद था, वह एक प्रकारसे नष्ट हो गया, 
व्याधियां हलकी पड गई ओर सारे शरीरमे दाह उत्पन्न होनेसे जो 
पीडा होती थी, वह दूर हो गईं। क्योंकि वह जल शीतल था, अम्- 
तके समान मीठा था, चित्तकों प्रसन्न करनेवाला था और संतापको नाश 
करनेवाला था | उस समय सारी इन्द्रियोंके प्रसन्न होनेसे तथा निर्मल 
चेतनाके उत्पन्न होनेसे वह अपने स्वस्थअन्तरात्माके द्वारा विचारने 
छगा:--“ खेद है कि मुझ पापी तथा महामोहसे घिरे हुए मू्खने 
इस अतिशय प्रेमभाव वा वात्सल्य रखनेवाले महात्माको ठग समझ 
रक्‍्खा था | इस महाभाग्यने मेरे नेत्रोमें अंजन डालकर मेरी बुरी दृष्टिकी 
दूर कर दी है और इस जलूको पिछाकर मेरे हृदयमें उत्कृष्ट स्वस्थता 
उत्पन्न कर दी है अर्थात्‌ मुझे निराकुक-सुखी कर दिया है। अतएव यह 
मेरा बडा भारी उपकारी है। भछा मैंने इसका क्या उपकार किया है? 
महानुभावताकों छोडकर इसका प्रवर्तक कोई दूसरा भाव नहीं है 
अर्थात्‌ इसने अपनी सज्जनताके कारण ही मेरी भलाई की है।” निष्पु- 
ण्यक ऐसा विचार करता था, तो भी उस भिक्षाके बुरे भोजनम उसकी 


जो अत्यन्त प्रीति थी, वह किसी प्रकारसे नहीं हटी। क्योंकि उसका 
वित्त उस भोजनंकी ही गाढी भावनाम छूवलीन हो रहा था। 


ब्छ 


तदनन्तर निष्पृण्यककोीं उस ठीकरेके भोमनकी ओर ही वारवार 
दृष्टि डालते देखकर जार उसका अभिप्राय जानकर घमेत्रोधकरने 
कहा, “ अरे दुर्बृद्धि मिक्षक | क्या तू यही नहीं नानता है कि, तुझे 
यह कन्या परमान्नका (सीरका) भोजन देना चाहती है! अपने घिनेनि 
भोननकी टोलपताके कारण तू यह मेरा दिलाया हुआ अख्तके 
समान मोनन भी निराकुहतासे नहीं लेता है, इससे मेने अच्छी तरहसे 
निश्चय कर लिया है कि, यथप्रि इस नगरमें और भी बहुतसे 
पार्पी भिखारी हैं, परन्तु तेरे समान अभागा और कोई नहीं है । हमारे 
इस राममहलके बाहिर बहुतसे हुर्खी जीव रहते हैं, परन्तु उन- 
पर हमारा आदरभाव नहीं हैं | क्योंकि उनकी ओर हमारे 
रानाने कर्मी नहीं देखा है। इस राजभवनकों देखकर तेरे हृदयमें 
कुछ आनन्द उत्पन्न हुआ है, इससे जान पड़ता है कि तझपर 
रानाकी दया हुई है। जीर ऐसा न्याय हैं कि, / प्रिये मिय॑ सदा 
कुर्युः स्व्रामिनः सवका इति |” अथीत्‌ “जो स्वामीका प्यारा 
हो, उपर सेवकॉकों भी प्यार करना चाहिये।” सो उस्तकी पालना 
करनेके लिये हम तुप्पर दयादु हुए हैं। हमारा यह राजा 'अमू: 
इल्क्ष्य ” हैं अथीत्‌ इसकी जांचम कमी अन्तर नहीं पड़ता है। 
इसका ठक्ष्य उस्ीपर जाता है, नो योग्य होता है | इसलिये यह 
अपनी बुद्धि अपात्रकी ओर कमी नहीं करता है, इसका हमको 
पूरा विश्वास्त हैं। परन्तु हमारे इस्त विश्वासक्ो आन तू अस्तत्य कर 
रहा है। जरासे घिनोने भोजनमें चित्तकों उल्झाकर कह तो सही 
कि, तू इस मीठे स्वादवाले और सारी व्याधियोंके नाश करनेवाले 
भोजनक्की क्यों नहीं ग्रहण करता है? अब हे दुवुद्धि | तूं इस बुरे 
भोननकों छोड दे और इस खीरको प्रीतिपूवेक ग्रहण कर । इसके 
प्रसादसे देख इस रानमहरके सब जीव कैसे आनन्दित हो रहे हैं ।" 
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इस उपदेशसे दरिद्वीको विश्वास तो हो गया और निश्चय भी 
हो गया। परन्तु उस कुत्सित भोजनके त्याग करनेकी वातसे दीन 
पड़के वह घर्मबोश्करसे इस प्रकार कहने छगा कि,- “ हे नाथ | 
आपने जो कुछ कहा, वह मुझे सच माहम होता है। परन्तु में एक 
बात कहता हूं, उसे सुन छीजिये। यह जो मेरे ठीकरेमे भोजन रक्खा 
हुआ है, वह स्वभावसे ही मुझे प्राणोंसि भी आधिक प्यारा जान पडता 
है। इसे मैंने बडे भारी क्लेशसे उपाजन किया है और समय पड़नेपर 
इससे मेरा निवोह होना भी संभव है। इसके सिवाय आपका यह 
परमान्न मेरे लिये कैसा होगा, यह भी मैं नहीं नानता हूं । इसलिये 
हे स्वामी में इस भोजनको किसी भी प्रकारसे नहीं छोड़ सकता हूँ ! 
सो यदि आपकी इच्छा देनेकी हो, तो मेरे मोजनकों मेरे पास रहने 
दीजिये और अपना भोजन दे दीनिये । ” 


धर्मवोधकर उप्तका यह अभिप्राय सुनकर मनमें विचारने लगा,- 
« देखो अचिन्तनीय प्लामरथ्यके धारण करनेवाले महा मोहकी 
चेष्टा कैसी विलक्षण है, जो यह दरिद्री अज्ञानतासे सारी व्याधि- 
योंके करनेवाले अपने घिनोंने भोजनमें रवलीन हो रहा है और उसके 
साम्हने मेरे इस परमान्नकों तृणंके समान भी नहीं समझता है। 
तो भी इस बेचारेकी एक वार फिर भी कुछ शिक्षा देता हू | यदि- 
समझानेसे मोह विछाय जायगा-अज्ञान नष्ट हो जायगा, तो इसके 
लिये बहुत अच्छा होगा ।” ऐसा समझकर उस धर्मबरोधकरने कहा,- 
“हे भद्र | क्या तू यह नहीं जानता है कि, तेरे शरीरमें जितने रोग 
हैं, वे सब इस कुत्सित भोजनके कारणसे हैं? और सब जीवोकों 
भी इस खराब भोजनके भक्षण करनेहीसे सब प्रकारके दोषोका 
प्रकोप होता है | इसलिये मिनकी बुद्धि निर्मल है, उन सबहीको 
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ऐसे मोननका त्याग कर देना चाहिये | और जो तू इस भोजनेका 
जच्छा मानता है, सो तेरे अन्तःकरणमें विपर्यास्त अर्थात्‌ मिथ्यात्व 
भाव हैं, इस कारण जानता है | परन्तु यदि तू वास्तवमें मेरे भोज- 
नका स्वाद जान जायगा, तो रोकते हुए भी तू स्वयमेव अपने कुभो- 
मनको छोड देगा। तंरयोंकि-“को नामामृतमास्वाद्य विपमापा- 
तुमिच्छाति ।" अर्थाव्‌ ऐसा कोन है, जो अम्ृतका भास्वादन करके 
फिर विपके पीनेकी इच्छा करता हो? इसके सिवाय क्‍या तू मेरे 
अंजनकी शक्तिकों जार जल्के माहात्म्यकों नहीं देख चुका है 

मेरे रस परमाश्नसम्बन्धी वचनोंकों नहीं मानता है। और हे सोम्य ! 
जे तू यह कहता है कि, मैंने बड़े केशसे उपार्जन किया है, इसलिये 
उसे नहीं छोड सकता हैँ, सो उसके विपयमे भी अब तू मोहको 
छोड़ करके सुन कि,-तेरा भोजन छेशस्े उपार्जित वर्तमा- 
नम ज्रेश्सप है और भविष्यमें भी केशका करनेवाढा है| इसलिये 
इसे छोड देना चाहिये। और जो तू कहता है कि समय पड़नेपर 
इससे मेरा निर्वाह होना संगव हैं, सो उप्तका उत्तर भी विपरीत भाव- 
को छोडकर सन,-अनन्त दुःखोकों करनेवाला यह कुभोजन यद्यपि 
समयपर निर्वाह करनेवाला है, परन्तु तेरे जत्ते दुखियाते फ्या यह 
सर्वदा स्थिर रह सकता है ? अर्थात्‌ क्या तू इसे सदा वनाये रख सकता हूँ : 
और जो तने यह कहा कि, “में नहीं जानता हूँ कि, यह तुम्हारा भौ- 
जन मेरे ढिये कैप्ता होगा ।” सो में जो कुछ कहता हूं, उसमें विश्वास 
छाकर सन,- “मैं तुझे विना कष्टके जितना तू चाहेंगा, उतना यह 
प्रमान्न निरन्तर दिया करूंगा। इस्त लिये किसी भी प्रकारकका आ- 
करता न रखके तू इसे यहण कर । यह भोजन' सारी व्याधियोंको 
जडसे हय देता है, और संतोष, परष्टिं, बल कान्ति और वीर्यादिको 


३० 


भी बढ़ाता है। और अधिक कहनेसे क्या ! मिस प्रकार यह राजेन्द्र 
अजर अमर और सदा आनन्दपूरित होकर रहता है, उसी प्रकारसे 
तू भी इस भोजनके बल्से अक्षय और आनन्दमय होकर रहेगा। 
इस लिये हे भद्र | तू आग्रहकों त्यागकर प्तारे रोगोंके करनेवाले 
अपने इस कुमोननकों छोड़ दे ओर अतिशय आनन्द॒कारी इस परम 
ओऔषधिरूप परमान्नको ग्रहण कर |” 

वह बोला, “हे पूज्य | इस कुभोजनके छोड़ते ही में इसके 
स्नेहके विश्वमसे मर जाऊंगा | इसलिये इसे मेरे पास रहते हुए ही 
आप अपनी ओपधि दे दीनिये।” तब निष्पुण्यकका आग्रह जानकर 
धर्मवोधकरने सोचा कि, “इस समय इसके समझानेका और कोई 
अच्छा उपाय नहीं है, इसलिये इसे अपना कुमोजन लिये रहने 
दो और यह परमानज्नरूप औपधि दे दो। पीछे जब यह इसकी 
उत्तमता जानेगा, तब स्वयं ही अपनी भीखको छोड़ देगा ।” ऐसा 
जानकर उसने कहा कि, “हे भद्र | अभी तो तू यह परमाज्न ले ले 
और इसका उपयोग कर |” यह सुनकर जन भिखारीने कहा कि, 
“अच्छा दो,” तब घमेवोधकरने तदयाकों इशारा किया और 
तदनुसार उसने दरिद्वीकों वह परमान्न दे दिया, सो उसने वहीं 
बैठकर तत्काल ही उसे खा लिया | 

इसके पीछे उस उत्तम भोजनके उपयोगसे निष्पुण्यककी भूख 
शान्त हो गईं और उसके सारे शरीरमं जो अनेक रोग हो रहे थे, 
वे एक प्रकारसे मिटे जैसे हो गये। इसके सिवाय पहले जंजनसे और 
जल्से उसे जो सुखकी प्राप्ति हुईं थी, वह इस भोजनके करनेसे अ- 
नन्‍्तगुणी हो गई । इससे उस दरिद्वीके हृदयमें भक्ति उत्पन्न हुई, 
ओऔर शांकाएं नष्ट हो गई। प्रसत्ञ होकर वह उससे बोला,--'मैंने 
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आपके साथ कोई भी उपकार नहीं किया, तो भी आपने मुझ अभागी 
जोर सबसे नीच जीवपर इस प्रकार दया की है। इस लिये अब 
आपके सिवाय मेरा कोई दूसरा नाथ नहीं है।” 


यह सुनकर धर्मबोधकर बोला, “हे भद्र! यादि ऐसा है, तो 
में जो कहता हं, उस्ते थोड़ी देर बैठके सुन ले और फिर उसके जनु- 
सार आचरण कर ।” दरिद्वी विश्वास करके उसके पास बैठ गया 
और तब भलाई करनेकी इच्छासे सुन्दर वचनोंके द्वारा उसके मनको 
प्रसन्न करता हुआ धर्मवोधकर ब्रोछा,-''हे भाई ! तू कहता है 
कि, अब मेरा तुम्हारे सिवाय कोई दूसरा नाथ नहीं है, सो ऐसा 
नहीं कहना चाहिये | क्योंकि तेरे तो ये राजराजेश्वर स्वामी हैं । 
ये भगवान्‌ इस छोकमम भरे हुए प्तारे चर अचर प्राणियोंके नाथ हैं । 
ओर इस राजमवनमें नो २ श्राणी रहते हैं, उनके तो ये विशेष कर- 
के नाथ हैं। जो कह्याणके पात्र अर्थात्‌ भव्यपुरुष इन राजरानेश्वर- 
की सेवकाई करते हैं, उनके तीनों भुवनके जीव थोड़े ही दिनमे सेवक 
हो नाते हैं | अर्थात्‌ वे भी राजराजेश्वरके समान हो जाते हैं। परन्तु 
जो अत्यन्त पापी ( अभव्य ) जीव सुखके पात्र होनेके योग्य नहीं 
हैं, वे बेचारे तो इन नरनाथका नाम भी नहीं जानते हैं। ओर 
इन महात्माके राजमवनमें जो 'भाविभद्ध' दिखलाई देते हैं, जिन्हें कि 
८ स्वकर्मविवर ! द्वारपालने भीतर प्रवेश करने दिया है, वे सत्र 
रानाकी वास्तवर्म अच्छी . तरहसे जानते हैं। इसमें सन्देह नहीं 
हैं। पर जो प्राणी मुग्ध हैं, वे यहां प्रवेश करनेके पीछे भेरे कहने 
पर राजाकों विशेषतासे जानते हैं । अतएव हे भद्र | जबसे तूने सु- 
पुण्यके कारण इस राजभवन प्रवेश किया है, तबसे तो ये नरेन्द्र 
तेरे नाथ हुए ही हैं | अब केवल मेरें वचनसे तू यावज्जीव शुद्ध मन- 
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से इन्हें नाथबुद्धिसे अच्छी तरहसे पहिचान | और फिर .ज्यों .र तू 
इन महाराजकी गुणरूप ओऔपधियोंका अधिक सेवन करेगा, त्यों 
२ तेरे शरीरके सब रोग कम होते जावेंगे । इन तीनों औषधियोंका 
वारंवार सेवन करना ही सारे रोगोंके हलके करनेका और अन्त नाश 
करनेका एक उपाय है । इसलिये हे सोम्य] किसी भी प्रकारका 
संशय न रखके मेरी इन तीनों ओपधियोंका वारंवार विधिपूर्वक सेवन 
करता हुआ जआननन्‍्दसे इस राजमवनमें रह। इससे तेरे सारे रोग नष्ट हो 
जावेंगे और फिर तू राजराजेश्वरका मलीभांति आराधन करनेसे 
स्वयं श्रेष्ठ राजा हो जावेगा । यह ' तदया * तुझे प्रतिदिन तीनों 
ओषधियां दिया करेगी । अब इस विषयमें ओर अधिक क्या कहूं ! 
सारांश कहनेका यही है कितुझे इन तीनों ओषधियांका निरन्तर सेवन 
करना चाहिये ।” 


धर्मवोधकरके इस प्रकार -कोमल वचन झुनकर निष्पुण्यक 
अपने मनमे प्रसन्न हुआ और अपने जभिप्रायोंकी स्थिर करके वोला-- 
४ सहाशय | अब भी में पापात्मा अपने इस कुमोजननको नहीं छोड़ 
सकता हूं, इस लिये इसके छोडनेके सिवाय और जो कुछ मेरे करने 
योग्य हो उसे कहिये ” । 

यह सुनकर धर्मवोधकरके चित्तमें यह वात आई कि, “जब 
मैं इससे केवल तीन औषधियोंके सेवनकी बात कहता हूं, तब फिर 
यह इस प्रकार कुछका कुछ क्‍यों वोलता. है? में इससे इस अन्नके 
छोड़नेकी बात तो कहता ही नहीं हूं। हां! अब मालूम हुआ | यह 
अपनी तुच्छता ( ओछाई) के कारण मनमें ऐसा विचार रहा है कि 
हा जा कुछ कहा हें, वह सब मेरे भोजनके छडानेके लिये कहा 

। क्याकि,-- 
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छ्िप्टचित्तो जगत्सवे मन्यते दुष्टमानसम्‌ 
झुद्धाभिसन्धयः सर्च शुद्धचितं विजानते ॥ २९०॥ 
अर्थात्‌ “ निनका चित्त मठीन रहता है, वे सारे संप्तारको दुष्ट- 
वित्त मानते हैँ और निनके अभिप्राय शुद्ध होते हैं-निर्मेल होते हैं, 
वे सारे मगतकों शुद्धचित्त समझते हैं।” 
टस्त श्रकार विचार करके उसने हंसकर कर कहा, “हे मद्र | तू 
कुछ भी भय मत कर । अभी में तुझसे इस कुमोननके छोड़नेके लिये 
नहीं कहता है । इसे तू निराकुछ होकर मोगा कर । पहले में जो 
सुप्तते यह कुमोनन छुड़वाता था, सो केवल तेरा भा करनेकी बुद्धिसे 
लुद्॒बाता था। परन्तु यदि तुमे छोडनेकी बात नहीं रुचती है, तो इस 
विषयर्म मेरा चुप रहना ही ठीक है | पर यह वो कह कि, मैंने जो 
नुग्ने पहिले करने योग्य बातोंका उपदेश दिया था, सो तने थोड़ा 
बहुत धारण किया या नहीं !"! 
निष्पुण्यक बोला,-/नाथ ) आपने जो कुछ कहा था, वह तो 
अने जरा भी नहीं सुना है--उसपर मेरा ध्यान ही नहीं था। मेंतो 
केवल आपके कौमल वातोलापसे चित्तमें प्रसन्न हुआ हूँ । क्यों कि,-- 
अशातपरमाथोपि सतां नून॑ सरस्वती 
चेतोीउतिसुन्दरत्वेन प्रीणयत्येच देदिनाम्‌ ॥ *%े५ ॥ 
अरथीत-सम्मन पुरुषोंकी वाणीका वास्तविक अर्य ( परमार्य ) 
भछे ही समझमें न आवे, परंतु वह अपनी अतिशय सुन्दरताके का- 
रण प्राणियांका चित्त प्रसन्न करती ही है। मिप्त समय आप उप- 
देश देते ये, उप्त समय नेत्र तो मेरे आपके सम्मु थे, परंतु चित्त 
कहीं अन्यत्र ही था| इस लिये आपके वचन भेरे एक कानमेसे 
अवेदा करते ये और दूसरे कार्मेंसे निकल जाते थे। अब में निराकुल 
३ 
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हूं, किसी भी प्रकारका भय नहीं रहा है। इसलिये अपने चित्तकी 
उस चंचलताका कारण कहता हँ,--- 


जिस समय दया करनेमें तत्पर रहनेवाले आपने मुझे भोजन 
देनेके लिये बुलाया था, उप्त समय मेरे हृदय यह शंका थी कि, 
यह मनुष्य मुझे किसी स्थानमें ले जाकर मेरे इस मिक्षाभोजनको 
छीन छेगा | इस अभिप्रायके वश अतिशय ध्यान करनेसे में चेतना- 
हीन हो गया । पश्चात्‌ प्रीति करनेवाले आपने जब मुझे अंजन 
छरूगाकर सचेत किया, तत्र मैंने सोचा कि, यहांते शीघ्र ही भाग 
जाऊं परंतु नत्र आपने अपना अपूर्य पानी पिछा कर मेरा शरीर 
शीतल किया और खुन्द्र वार्ताछाप किया, ततर आपपर विश्वास 
आ गया। मैंने सोचा कि, जब ये मेरे ऐसे उपकारी हैं, और बडी मारी 
विभूतिवाले हैं--धनी हैं, तबमेरा भोजन छीननेवाले केसे हो 
सकते हैं इसके पीछे जब स्वामीने (आपने) कहा कि, “इसे छोड 
दो और इस भोजनको ग्रहण करो ।” तब इस चिन्तासे कि “अब मैं क्या 
करूं” मेरा चित्त आकुल व्याकुल हो गया। मैं सोचने रुगा कि, मेरा 
भोजन यह स्वयं तो नहीं लेता है, केवल छुड़वाता है। परन्तु मैं इसे छोड़ 
भी तो नहीं सकता हूं। तब इसे क्या उत्तर दूँ? अन्त मैंने कहा कि, 
मेरा भोजन तो मेरे पास रहने दीनिये और आप जो देना 
चाहते. हैं, वह दे दीजिये। पश्चात्‌ आपने जब सुझे 'परमान्रमोजन!' 
दिलाया, तव उसके आस्वादसे मुझे और भी विश्वास हो गया कि, 
आप मुझपर अल्लन्त प्रीति रखते हैं| इसके उपरान्त मैंने सोचा, 
तो क्या इस महात्माकें वचन मानकर में अपना भोजन छोड दूं £ 
नहीं! जो मैं इसे छोड़ दूंगा, तो इसपर जो मेरी ममता है उसके 
कारण मैं न्याकुछचित्त होकर मर जाऊंगा। यद्यपि यह जो कहता है 
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वह वास्तवमें ठीक है, परन्तु मेरी शक्ति नहीं है कि, मैं अपने 
भोजनको छोड दूं | हाय ! मुझपर यह कैसा दुस्तर दुःख जआके 
पड़ा है । इस प्रकार नाना प्रकारके विचारोंकी व्याकुलतामे पड़े 
रहनेसे हे नाथ ] आपने अभीतक जो कुछ कहा, वह सत्र भरे हुए 
घडेमें और पानी डालनेके समान चारों ओरसे वह गया । मेरे 
मनकी वात जानकर अब जब आपने यह कहा है कि मैं तुझसे 
भोजन छोड़नेके लिये नहीं कहता हूं, तब्र मुझे थोड़ीसी निराकुछता 
माड़म हुई है। इस लिये हे नाथ | अब ऐसे नीचचित्तवाले मुझ पार्पीको 
क्या करना चाहिये, सो वतलाइये, जिससे में उसे धारण करूं ।” 
यह सुनकर दयावान्‌ धर्मवोधकरने पहले जो बातें संक्षेपसे कहीं 
थीं, उन्हींको फिर खूब विस्तारके साथ समझा दीं । और उसे अंज- 
नके, जलके, अल्नके ओर विशेष करके राजाके गुणोसि आ्रायः अजान 
समझकर यह कंहा कि, हे भाई ! राजाने सुझे पहले आज्ञा दी थी 
कि, मेरी ये तीनों औषधियां तुम योग्य पात्रको ही देना, अपांच्र- 
को नहीं। क्योंकि अपात्रको देनेसे इनसे कुछ भी उपकार नहीं होगा 
_-उलटा अनर्थ ही घटनेकी संभावना है। उस समय राजासे मैंने 
पूछा था कि, मैं यह कैसे जान सकूँगा कि पात्र कौन है और अपात्र 
कोन है? तब राजाने कहा था कि, “मैं उनके लक्षण कहता हूँ,-जब 
तक कोई रोगी योग्यताको प्राप्त नहीं" होता, तंबतक उसे 'स्वकम- 
विवर' द्वारपाल इस राजमवनमें नहीं आने देता है। हमने उसे आज्ञा 
भी दे रक्खी है कि, तू. उन्हीं मनुष्योंको यहां आने देना; जो इन तीनो 
औपाधियोंकि ग्रहण करनेके योग्य हों,: दूसरोंको नहीं। यदि कमी 
कोई अयोग्य पुरुष भी यहां आ जावें, तो.वे हमारो राजमन्दिर देखके 
प्रसन्न नहीं होंगे और हमारी दृष्टि मी विशेषतासे उनका निरीक्षण नहैं 
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करेगी। इसलिये उन्हें किप्ती द्वारपालने किसी तरह भीतर चला जाने 
दिया है, ऐसा समझना चाहिये और ऐसे प्राणियोंको दूसरे चिन्होंसे पहि- 
चानकर तुम्हें भी प्रयत्न करके रोक देना चाहिये। जो रोगी रानमवनको 
द्वेखकर प्रसन्न होते हैं, उनका भविष्यमें कल्याण होनेवाला होता है, 
इसलिये हम उनकी ओर विशेषतासे देखते हैं। निन्हें स्वकमेविवर- 
ने यहां आने दिया हो, उन्हें तुम इन तीनों औषधियोंके पानेके 
पात्र समझे । वास्तवमें ये तीनों औषधियां ही उन पात्रों और 
अपात्रोंके लिये कस्तोटीके समान है, जो कि प्रयोग करनेसे अपने 
शुणोके द्वारा अहण करने योग्य और नहीं ग्रहण करने योग्यकी जांच 
कर देती हैं । जिन रोगियोंकों ये औपधियां पहले तो रुचें और 
फिर पीछे किसी प्रकारंके कष्टके बिना प्रयोग करनेसे ग्रुण करें, उन्हें 
सुसाध्य रोगी समझना चाहिये | जो आदिम तो ग्रहण नहीं करें, 
परन्तु पीछे कालक्षेप करके वलपूवेक इन औषधियोंका सेवन करें, उन्हें - 
पीछे सुधरनेवाले कष्टसाध्य समझना चाहिये | और निन्‍्हें ये औष- 
घियां बिलकुल न रुचे, प्रयोग करनेपर भी जो कुछ असर न करें 
तथा औषधि देनेवालेपर उल्य द्वेष करने लगें, उन नीच पुरुषोंको 
समझना चाहिये कि, सवेथा असाध्य हैं |” 


इस प्रकारसे राजराजेन्द्र सुस्थित महाराजने मुझ्ते नो कुछ सम- 
' झाया था, उसके अनुसार लक्षण मिलानेसे तू मुझे 'कष्टसाध्य' जान 
पड़ता है | इस संसारमें नो प्राणी शंकारहित होकर जबतक जीते हैं 
तब तक इस नरेन्द्रको विशेषतासे अपना स्वामी जानते हैं, उन्हें ही 
इन जौषधियोंका प्रयोग जो कि अचिन्तनीय पराकरमेंसे परिपूर्ण और: 
सम्पू्णे रोगोंका नाश करनेवाला है, गुणकारी होता है | इसलिये तू 
इस श्रेष्ठ रानाको अपना स्वामी समझ। क्योंकि “भावसार॑ महात्मानो 
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भक्तिग्राद्या यतः स्पृताः ” महात्मा पुरुष भावपूर्वक भक्तिसे 
ही याद्य होते हैं । अर्थात्‌ उत्तम परिणामोसे सेवा करनेसे ही महात्मा 
प्रसन्न होते हैँ | हे भाई | पहले भी रोगपीड़ित अनन्त प्राणी इस 
रजेश्वरको स्वामीभावसे स्वीकार करके प्रसन्न और कृतकृत्य हो 
हुके हैं । तेरे रोग बहुत बलवान हैं, साथ ही तेरा मन अपथ्य सेवन 
करनेमें भी बहुत आसक्त रहता है; इससे बिना बड़ भारी यत्नके तेरे 
रोगोंका नाश हो जाना समझमें नहीं आता है | अतएव हे वत्स | 
प्रयत्नशील होकर अपने मनको निश्चक करके तू इसी विस्तृत राज- 
मन्दिरमें निराकुछतासे रह ओर इस कन्याके हायसे वांटी हुई ये तीनों 
नौपवियां क्षण क्षणमें ग्रहण करके अपनेकों निरोगी कर । 

इसके पश्चात्‌ निष्पुण्यकने “ स्वीकार है” ऐसा कहकर धर्म- 
मोधकरके वचन अंगीकार किये और उप्ततने भी तदयाकों उप्तकी 
परिचारिका बना दी। तब निष्पुण्यकने अपने मिक्षापात्रकों एक ओर 
रख दिया और उसकी रखवाली करते हुए वह कुछ समय तक वहीं रहा। 

तदया वे तीनों औषधियां उसे निरन्तर देती थी, परन्तु वह 
अपने कुमोननकी ममताके कारण उन ओपधियोंका बिलकुल ही 
आदर नहीं करता था। अथीत्‌ उन औपधियोपर उसका प्रेम नहीं 
था | इसके सिवाय मोहके कारण वह अपना कुमोनन बहुतस्ता खा लेता 
था, जिससे तदयाका दिया हुआ भोजन वह केवल उपक- 
इके समान (चाट सरीखा) सेवन करता था। अमिम्राय यह है कि 
जिस तरह मद्यपान करनेवाले मद्य पीकर ऊपरसे कुछ थोड़ी सी चाद 
खाते हैं, उस्ती प्रकारस्ते अपना कुमोनन कर खुकनेपर वह “महा- 
कल्याणक' को केवल चाटके समान खाता था-अधिक नहीं खाता था। 
उसका दिया हुआ अंगन भी वह कभी २ ही नेत्रोमें आंजता था- 
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हररोज नहीं | और तीर्थंका जरू तो जब वह कहती थी; तब ही 
पीता था। इसके सिवाय तदया जो प्रसन्नतासे बहुतता महाकल्या- 
णक भोजन दे देती थी, उसमेंसे वह थोड़ासा तो खा लेता था और 
बाकी अपने ठीकरेमें डाल देता था । इससे यद्यपि वह अपने कुमो- 
जनको निरन्तर खाता था, तथापि महाकल्याणकके सान्निध्यसे अर्थात्‌ 
उसके निरन्तर पड़ते रहनेसे वह कुमोजन कभी समाप्त नहीं होता 
था। अपने कुभोजनकी इस प्रकार बढ़ती देखकर निष्पुण्यक बहुत 
ही संतुष्ट होता था, परन्तु जिसके 'माहात्म्यसे वह कदन्न बढ़ता था, 
उसे नहीं जानता था | उसमें और और अधिक लोहप होता हुआ 
उक्त तीनों ओषधियोंकों प्रेमसे सेवन करनेमे शिथिरू होता जाता 
था.। उनके गुण जाननेपर भी नहीं जाननेवालेके समान अपने कुभो- 
जनमें मोहित होकर कालक्षेप करता था । इस तरह प्रतिदिन भर- 
पेट अपथ्य सेवन करनेसे और उक्त तीनों औषधियोंका अनाद्रपूर्वक 
आस्वाद करनेसे उस दरिद्वीके विशेष रोग तो नष्ट नहीं हुए, किन्तु 
उस उतने ही उत्तम मोजनके प्रयोगने जिसे कि वह अवज्ञापूर्वक 
करता था, बड़ा भारी गुण किया | अथोत्‌ उसके रोग क्षीण हो 
गंये | तथापि आत्मज्ञानके अभावसे, उच्छृंखछतासे और अपध्य 
सेवनसे वे रोग अपना विकार कभी २ उसके शरीरपर प्रगट किये 
विना नहीं रहते थे । कभी शूछ, कभी दाह, कभी मूर्च्छा, कभी 
ज्वर, कभी वमन, कभी जडता ( शरीरशून्यता ), कभी हृदय और 
पसलियोमें पीड़ा, कभी उन्मादका दुःख, और कभी पथ्यभोजनमें 
अरुचि आदि नाना प्रकारके विकारांवांले रोग उत्पन्न होते थे ) 


एकवार दयावती तददयाने उसे ऊपर कहे हुए विकारोंसे दुखी 
और रोते हुए देख विचार करके कहा कि “हे भाई ! तुझसे मेरे 
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पिताने तो पहले ही कहा था के तेरे शरीरमें नो सब प्रकारके रोग हैं 
वे तेरे इस बहुत प्यारे भोजनके कारणसे ही हैं । मैं तेरा सब वत्तांत 
देखती हं परन्तु तोभी तुझे कहीं आकुछता न हो जावे, इस लिये 
उस कुभोननको भक्षण करते हुए देखकर भी नहीं रोकती हूं। इन 
परमस्वास्थ्यकारी तीनों ओपधियोंके सेवनमें तो तू शिथिल रहता 
है आर सारे दुःखोका करनेवाला यह कुमोजन तुझे रुचता है। 
इस तरह अपने आप ही तो तू कष्टमे पड़ता है और फिर रोता है। 
परन्तु अब तुझे नीरोग करनेका कोई उपाय नहीं है। क्यों कि “अ- 
पथ्येडल्यर्थ सक्तानां न लगत्येव भेपजम” अर्थात्‌ जो रोगी 
अपथ्य पदायोके सेवन करनेमें अतिशय आमक्त रहता है, उसे 
आपधि लगती ही नहीं है। में तेरी परिचारिका हूं, इसलिये तेरे रोगी 
रहनेमें मेरी भी अपकीर्ति होती है। परन्तु क्या करूं १ अब में तुझे 
सदा नीरोग नहीं रख सकती हूं ।” 

यह झुनकर ननिष्पुण्यक्र बोला, “यदि ऐसा है, तो अबसे तुम मुझे 
कुभोजन करते समय निरन्तर निवारण कर दिया करो। क्योंकि 
अतिशय लाल्साके कारण स्वयं तो में इसे छोड नहीं सकता हूं, परन्तु 
थोड़ा थोड़ा छोंडते रहनेसे कदाचित्‌ तुम्हारे प्रभावसे इस सारे 
कुभोननकी भी छोड़नेकी शक्ति मुझमें हो जायगी |” 

तदया बोली, “अच्छा है | अच्छा है ! हे भद्र [तुम सरीखे प्राणि- 
योंको ऐसा कहना ही उचित है।” यह कह कर फिर वह उसे अधिक 
» कुमोजन करनेसे रोकने लगी और ऐसा करनेसे अर्थात्‌ अधिक कुमो: 
जनके न करनेसे उसके प्तारे रोग क्षीण होने गे ओर शरीरमें ओष- 
पियोंके असर होनेसे रोगोंकी पीड़ा भी अधिक नहीं रही। परन्तु तदया 

उसके पास रहती थी, तभी वह पथ्यसे रहता था और अपध्य 
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थोड़ा खाता था। इससे उसके रोग मी हलके हो जाते थे। पर ज्यों ही 
वह उसे छोड़कर दूर चली जाती थी, त्यों ही वह रून्यदतासे अपना 
: कुमोजन खूब खाने लगता था और औषधिसेवन भी नहीं करता था। 
इससे अनीणसे फिर दुखी होने लगता था। 

इधर धर्मवोधकरने तदयाकों पहलेहीसे सन्पूर्ण छोककी रक्षा 
करनेक्के लिये नियुक्त कर रक््खी थी | इसलिये अनन्त प्राणियोंकी 
रक्षा करनेके काममें छगे रहनेसे वह उप्त दरिद्वीके पास कमी २ जा 
सकती थी । वाकी समयमे वह च़्वतंत्र रहता था,-कोई रोकता नहीं 
था, इससे वह वारंवार रोगके विकारोंसे पीडित होता था और उसे 
वें भय उन्माद आदि फिरसे हो जाते थे। 

एकवार धमेवोधकरने निष्पुण्यकको इस्त प्रकार दुखी देखकर 
पूछा,-हे भाई! यह क्या है?” तव उसने अपना सत्र वृत्तान्त निवे- 
दन किया और कहा,-''स््रामी) तदया मेरे पास हमेशा नहीं रहती 
है और उसके न रहनेते मेरे रोग विशेषतासे प्रगट हो जाते हैं । 
इसलिये हे नाथ! आप कोई ऐसा अच्छा उपाय कर देवें, निससे 
स्वप्नमें भी मेरे शरीरमें पीड़ा उत्पन्न न हो ।” घर्मवोधकर बोला- 
/हे वत्स! तुझे जो कुछ पीड़ा होती है, वह अपध्यसेवनसे होती 
है । और यह तद्या जो तुझे अपध्यसेवन करनेसे रोकती है, दूसरे 
कार्योमे नियुक्त रहनेके कारण व्याकुल रहती है, इससे तुझे निरन्तर 
नहीं रोक सकती है। अस्तु, अब जो अपध्यसेवन करनेसे तुझे 
सदा रोकती रहै, ऐसी कोई उत्तम परिचारिका मैं तेरे लिये नियुक्त 
कर देता हूं । परन्तु तू अनात्मज्ञ है अर्थात्‌ अपने जात्माको और 
उसके हितको नहीं जानता है, इस कारण पथ्यसेवनसे पसडझमुख और 
कद्च्नमक्षण करनेके लिये उच्चत रहता है । इसलिये वबतलछा अब मैं तेरा 
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क्या करूं! ” दरिद्वी बोला,-''हे नाथ! ऐसा मत कहो । अब मैं आगे 
आपकी आत्ञाका कभी उलंघन नहीं करूंगा |” यह सुनकर और 
थोड़ास्ता विचार करके उप्तका हित करनेमें उद्यत रहनेवाले घर्मबोध- 
करने तत्काल ही कहा,--“अच्छा तो मेरी आज्ञानुस्तारिणी एक 
सदबुद्धिनामकी सी हैं। वह आकुलतासे रहित है, सो उसे मैं तेरी 
विशेष परिचारिका बनाता हूं | मेरी नियत की हुईं वह परिचारिका 
तेरे पास निरन्तर रहकर पथ्यापथ्यका विवेचन किया करगी। 
मैने उसे तेरे ही लिये दी ह। सो अब तू अपने चित्तमें दुखी नहीं 
होना। परन्तु वह केवल विशेषज्ञा ही ह अर्थात्‌ हिताहितका विचार 
ही कराती हूं । विपरीत चलनेवाले और अनादर करनेवाले 
पुरुषोका उससे उपकार नहीं होता है। इसलिये यदि तुझे सुख 
पानेंकी इच्छा हैँ ऑर दुखसे यदि तू डरता हैं तो वहनो 

कुछ कहेगी, उसे तुझे करना ही होगा। और मेरा भी यही 
कहना है कि, उसकी आज्ञानुसार चलना। क्योंकि जो उसे नहीं 
रुचता है, वह मुझे भी रुजिकर नहीं होता है। इसके सिवाय हे 
मद्र] यद्यपि तदया अनेक कार्मोर्में व्याकुल रहती है, तो भी तेरे पास 
बीच २ में आया करेगी ओर तुझे और भी जागृत कर जाया करेगी। 
यह परमार्यकी बात में केवल तेरा हित करनेकी इच्छासे कहता 
हैं कि.-यदि तू सुख चाहता है तो तुझे सदवुद्धिके विषयर्म निरन्तर 
यत्न करना चाहिये। अर्थात्‌ उसके अनुकूल चलकर उसे प्रसन्न 
रखना चाहिये । जो मूर्ख सद॒बुद्धिका भले प्रकार आराधन करके उसे 
प्रसन्न नहीं करते हैं, उनपर न तो राजराजेश्वर प्रसन्न होते हैं, न में 
प्रसन्न होता हें, और न अन्य कोई प्रसन्न होते हैं। निनपर उसकी 


अप्रमन्नता होती है, वे सदा ही दुःखोंके पात्र बने रहते हैं | क्योंकि 
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संसारमें सुख पानेक्ा इसके तिवाय और कोई दूसरा कारण ही नहीं 
है। इसके सिवाय वह तेरे स्वाधीन रहती है-समीप रहती है, हम 
सरीखे तो सत्र॒ दूर रहनेवाले हैं-तुझ्ले वही सुखकी कारण है। 
इसलिये अपने खुखके लिये तुझे उप्तीका आराधन करना चाहिये ॥' 
द्रिद्रीके स्वीकार करनेपर धर्मेवोधकरने सदबुद्धिकों उप्तकी 
परिचारिका बना दी और तबसे वह उसके विषयमें निश्ििन्त हो गया। 
सद्वुद्धि मितने दिन निष्पुण्यकके पास रही, उतने दिनोमें जो 
कुछ घटनाएं हुई, वे यहां कही जाती हैं:--- 
पहले तो वह जतिशय लोहपताके कारण अपने कद॒न्नको खाता हुआ 
भी तृ्॒ष नहीं होता था, परन्तु अब खाता है, पर बहुत नहीं खाता 
है और यह चिन्ता भी नहीं करता है कि, उसे कोई ले जायगा | 
पहलेका अभ्यास होनेके कारण यदि कभी कदन्नको खाता भी है, 
तो केवल तृप्तिके लिये खाता है ओर विशेष आसक्ति नहीं रहनेके 
कारण उसका स्वास्थ्य भी वह ( कदन्न ) नहीं त्रिगाड़ता है। पहले 
बडे भारी आग्रहसे अर्थात्‌ कहने सुननेप्ते वह उक्त तीन औषधि- 
योंकी ग्रहण करता था, परन्तु अब उसकी अमिलाषा उनके ग्रहण 
करनेमें स्वयं वलूपूर्वक बढ़ती है। इस प्रकार अहित वस्तुओंमें ग्रहण 
न करनेके भावसे और हितरूप वस्तुओमें जी रूगानेसे उस समय उसकी 
जो दशा हुई, उसे कहते हैं,-वे रोग जो हलके हो गये थे, अब 
शरीरको पीड़ा नहीं पहुंचाते हैं और यदि कहीं कुछ पीड़ा होती है, 
तो वह भी शीघ्र दूर हो जाती है । अब उसने छुखके स्वादकों जान 
लिया है, उसका जो घिनोना स्वरूप था, वह नष्ट होगया है और निरा- 
कुल होनेसे उसके चित्तमें बहुत बड़ा संतोष हुआ है । हे 
एक दिन निष्युण्यक एकान्तमं निराकुलतासे बैठा हुआ था। उस्त 
समय वह जतिशय पप्न्नतांसे सद्दुद्धिके साथ बातचीत करने लगा 
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क्वि:- हे भद्दे! यह मेरा शरीर आश्चर्यकारी क्‍यों हो गया है? यह 
पहले तो दुःखोकी खानि हो रहा था और अब्र खुखलोकी खानि हो 
गया ६!" 
सदवुद्धिने कहा--“यह सब तेरे भलीमोंति पथ्य सेवन करनेसे 
ओर स्वर प्रकारके दोषोंके मूलभूत अहितकारी भोमनकी लोलपता 
छोड़ देनमे हुला है। है भद्र | पहलेके अम्थाससे तू अपने कदन्नको 
खाता है, तो भी मेरे पास रहनेके कारण तेंरे चित्तमें इस कार्यसे 
बहुत ही छज्जा होती है, जोर लज्नाके कारण उप्तका संभोग (खाना) 
अकार्यरूप हो जाता है। अर्थात्‌ उप्त कदन्न भक्षणका तेरे शरीरपर 
कुछ अप्तर नहीं होता है। इसके सिवाय अधीन होनेक्े कारण 
चारकी भी निवृत्ति हो जाती है। अर्थात्‌ अधीनतासे तू अपनी 
इच्छानुसार नहीं खा पी सकता हैं| इन सत्र कारणेसि खाया हुआ 
भी कदन तेरे शरीर रोगकी बहुत शद्धि नहीं कर सकता है। और 
इसीसे तुझे आनन्द्रानुगवन करानेवाला सुख हुआ है ।” 
दरिद्रीने कहा:---“यदि ऐसा है, तो में इस कदनको सवेया छोड़ 
द्वेता हैं, मिससे कि मुझे उत्तम सुखकी प्राप्ति हो |" 
सदवद्धि बोली:--'यह तो योग्य ही हैं । परन्तु इसे अच्छी 
तरहसे विचार करके छोड़ना, मिप्तते कि ममताके कारण तुझे पहलेके 
समान फिर आकुछता न हो माय । यदि तूने त्याग कर दिया और 
फिर भी इसमें तेरा मोह चना रहा, तो इससे तो नहीं व्यागना ही अच्छा 
है। क्योंकि इस कदनमें मोह करना हीः रोगोका वढ़ानेवाला है। 
बल्कि ऐसा करनेते अर्थात्‌ त्याग करके फिर उसमें ममता रखनेसते- 
थोडा कदन्न खाते रहने और उसके साथ तीनों औपधियोंका सेवन 
करते रहनेसे वर्तमानमें जो रोगोंकी क्षीणता हुई है, वह भी अति- 
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शय दुर्लभ हो जायगी अर्थात्‌ वह क्षीणता भी नहीं रहेगी। क्योंकि 
कदनका एक बार सर्वथा त्याग करके जो जीव फिर भी उप्तकी इच्छा 
करते हैं, वे महामोहके दोपसे रोगोंकी रूघुता वा क्षीणताको भी नहीं 
प्रांप कर सकते हैं। इसलिये उत्तम पुरुषोंको चाहिये कि अच्छी तरहसे 
विचार करके यदि चित्तमें मंचे, तो इसका सर्वया त्याग करें” 


सदबुद्धिके ये वचन सुनकर निष्पुण्यकका मन कुछ डोछने 
लगा | ओर अब में क्या करूं, इसका वह कुछ भी निश्चय नहीं 
कर सका | 

एक दिन द्रिद्वीने बहुतसे 'महाकल्याणक भोजन' को खूब खा 
करके पीछे छीलासे थोड़ासा अपना कदन्न भी खाया | तब उत्तम 
भोजनके करनेसे नो तृप्ति होती है, उसके कारण, तथा सदबुद्धिके 
समीप रहनेके कारण, और उसमें जो उत्तम गुण थे उनके कारण, 
उसके चित्तमें उस्त समय इस ग्रकारका विचार हुआ कि, “जअहो! 
यह मेरा भोजन तो कुथित ( सड़ा हुआ ), अतिशय लज्जा उत्पन्न 
करनेवाला, मैला, घिनोना, विरस्त ( चलितरसत ),. निन्दनीय, और 
सब दोषोंका पात्र है। ऐसा बुरा है, तो भी इस परसे मेरी ममता 
दूर नहीं होती है ! परन्तु मैं समझना हूं कि, इसके छोडे पिना मुझे 
आंकुंलतारंहित सुख नहीं मिल सकता है। यह यदि छोड दिया और 
कहीं पहलेकी लोहपतासे इसका स्मरण हो आया, तो सदबुद्धिने 
उस स्मतिको भी दुखकी करनेवाली बतलाई है। और नहीं छोडता 
हूं, तो साक्षात्‌ दुःखसागरमें हमेशा पड़े रहना पडेगा। इससे अब 

क्या करूं? हाय मैं पापी ओर सत्वरहित हूँ । अथवा अब इन 
मोहसे उत्पन्न हुए संकल्प विकर्पोंके करनेसे क्या? अब तो इसे 
सर्वथा ही छोड़ दूं। नो होना होगा, सो होगा | अथवा इसमें होना 
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ही क्या है? मुझे इस कुभोजनकी स्मृति भी नहीं होगी। क्योंकि-को 
नाम्र राज्यमासाद स्मरेचाण्डालरूपताम्‌ | अर्थात्‌ एक बड़े 
भारी राज्यको पाकर अपनी पूर्वकी चांडालरूप भवस्थाका कौन 
स्मरण करता है” इस प्रकार निश्चय करके उसने सदुद्धिते कहा, 
“हे भद्रे। यह मेरा मिक्षाका पात्र ले छो और इसमें नो सत्र कद 
रवखा है, उसे दूर करके इसका क्षाउन कर दो-धोकर साफ कर दो।” 

सदूबुद्धिने कहाः---/हे भाई | इस विषयर्म तुझे धमैवोधकरते 
भी पूछ लेना चाहिये। क्योंकि काछे न विक्रियां याति स- 
स्‍्यगालोच्य यत्कृतम्‌ । अथीत्‌ नो काम भली भांति विचार करके 
किया जाता है, वह समय पड़नेपर विक्रियाको प्राप्त नहीं होता है-- 
कुछका कुछ नहीं हो जाता है।” 

तत्र निष्पुण्यकने सदबुद्धिके साथ ही धमेवोधकरके पास ना कर 
उसे अपना सारा बृत्तान्त कह सुनाया । धर्मबोधकरने कहा, “हे 
भद्र ] तुमने बहुत अच्छा विचार किया ! बहुत अच्छा विचार 
किया ! परन्तु पहिले इस विषयम पक्का निश्चय कर छेना चाहिये, 
जिससे कि पीछे हँसी न होवे।” 

दरिद्री बोला,-हे नाथ | यह आप मुझसे बार धार क्यों कहते 
हैं भेरा यह पका ही निश्चय है। क्योंकि उस कुमोननपर अब 
भेरा जरा भी मन नहीं जाता है ।” उसका यह उत्तर सुनकर चतुर 
धर्मत्रोघकरने सब लोगोंके साथ भली भांति विचार करके उसके कु- 
ओजनको छुड़वा दिया और उम्र मिक्षापात्रको उत्तम जल्से शुद्ध 
करके फिर उसे महाकस्याणक भोजननसे अच्छी तरह ठांस ठांस 
कर भर दिया | इसके पश्चात्‌ अतिशय प्रप्तन्न होनेके कारण धर्मबो- 
भकर उस दिनसें महाकल्याणककी भी वृद्धि करने -छुगा। अथीत्‌ 
उसकी अधिक २ देने रुगा। [१ ०४ 
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यह देख धर्मवोधकर हर्षित हुआ, तदया आनन्दसे उन्मत्त हो 
गई, सद्बुद्धिका आनन्द बढ़ गया और सारा राजमन्दिर प्रप्तन्न 
हो गया। उस समय लोगेंगें यह चर्चा होने लगी कि, यह प्राणी 
जिसे सुस्थित महाराजने देखा था, धर्मवोपकरको जो प्यारा था, 
तद्दया जिप्तकी पालना करती थी, सद्ुद्धि जिसके पास रहती थी 
और जो प्रतिदिन थोडे थोड़े अपथ्यका त्याग करता था, तीनों ओपधि 
योंका सेवन करनेसते सारे रोगोसि बहुत करके मुक्त हो गया है।इस 
लिये अब यह वह निष्पुण्यक नहीं, किन्तु महात्मा सपुण्यक है। 
इसके पश्चात्‌ उसी दिनसे उस पहलेके दरिद्रीका नाम सपृण्यक हो 
गया। यह सब पुण्यकी महिमा है| अन्यथा-- 

कुतः पुण्यचिहीनानां सामझी भवतीदशी । 
जन्मदारिश्यभागर्‌ नेव चक्रवर्तित्वमाजनम्‌ ॥ ४२१५॥ 

जो पुरुष पुण्यहीन हैं, उन्हें ऐसी सामग्री कहांते मिल सकती 
है ? जो जन्मके दरिद्वी हैं, वे चक्रवर्ती कैसे हो सकते हैं ? नहीं हो 
सकते | 


* उसके पश्चात्‌ तदयाके सम्बन्धते सदूबुद्धि उस्त महात्मा सपुण्य- 
द्रके साथ राजमन्दिरमे रहने लगी । अब जागे उसका ( सपुण्य- 
कका ) क्या हुआ, सा कहते ह:---अपथ्यका ( कदन्नका ) अभाव 
हो जानेसे अब उसके शरीरमें प्रगट पीडा नहीं होती है और यदि 
कभी पहलेके दोपसे होती है, तो बहुत कम होती. है और थोडे ही 
'समय रहकर नष्ट हो जाती है। निम्रकी इच्छाएं नष्ट हो गई हैं 
ओर जो लछोकव्यापारमें शूस्य बुद्धिवाला हो गया है, अर्थात्‌ सांसारिक 
कांमाम- जिसकी बुद्धि नहीं रही है, वह महात्मा सपृण्यक अब 
प्रतिदिन अपने नेन्नोमे अपने ही हाथोंसे विंमछाछोक अंजन आंजता 
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है, अश्नान्त चित्तसे तत्वप्रीतिकर पानी पीता है, और नित्य महाक- 
ल्याण नामका भोजन करता है। इससे उसके शरीरमें बछ, धृति 
(धीरज), शांति, कान्ति, ओज, प्रसन्नता, और इन्द्रियोंके ज्ञानकी पढुता 
(विपयग्रहणशक्ति) क्षणक्षणमें निरन्तर बढ़ती जाती है | यद्यपि पहले 
रोगोंकी सनन्‍्तति बहुत अधिक थी, इसलिये अ्भातक उसे अच्छी तर- 
हसे निरोगता प्राप्त नहीं हुई है, परन्तु उसके शरीरमें बडी भारी 
विशेषता दिखलाई देती है, अर्थात्‌ पहलेकी अपेक्षा वह बहुत हृष्ट- 
पुष्ठ तथा प्रफुछ्ठित जान पडता है | पहले नो प्रेत (पिशाच) सरीखा 
और जतिशय घिनोने रूपवाला था, वही अब भनुष्य सरीखा दिखने 
लगा है | पहले दरिद्वावस्थाम तुच्छता, नपुंतकता, लोडपता, शोक, 
मोह, भ्रम आदि जो २ भाव अभ्यस्त हो रहे थे, वे भी ऊपर कही 
हुईं तीनों औपधियोंके- सेवनसे नष्ट सरीखे हो जानेके कारण निरन्तर 
नहीं रहते हैं और इस कारण वे कुभाव अब उसे जरा भी दुखी नहीं 
करते हैं । वह प्रफुछितचित्त रहता है । 


एकदिन उस अतिशय प्रसन्न आत्मावाले सपुण्यकने सदबुद्धिसे 
पूछा:--/ हे भद्वें | मुझे ये तीन औषधियां किस कर्मके उदयसे प्राप्त 
हुई हैं?” उसने कहा:-“ हे भाई | छोगेंगें ऐसी कहावत प्रचलित है 
के जो पदार्थ पूर्वजन्ममें किप्तीको दिया है, वही इस जनन्‍्ममें प्राप्त 
होता है। इससे ऐसा जान पड़ता है कि, तुमने भी ये पदार्थ पहले 
किपतीको दिये होंगे ।” यह सुनकर उसने विचार किया कि, '' यदि 
दिया हुआ पदार्थ फिर मिल्ता है,-तो मैं अच सब कल्याणोंकी करने- 
जाछी और कमी क्षय -नहीं होनेवाली ये औषधिंयां अच्छे पात्रोंको 
बहुतायतसे देने रूमूं; मिस्तसे जन्‍्मांतरमें ये मुझे फिरसे प्राप्त होवें।” 
उसको यह गर हुआ कि, मुक्नपर राज॑राजेश्वर सुस्थितकी होष्ट 
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पड गई है; धर्मवोधकरका मैं प्यारा हें, तदया मेरा सत्कार करती है 
सब छोग मेरी प्रशंसा करते हैं, और सदबुद्धिका तो में बहुत ही 
प्यारा हैं, अतएवं सपुण्यक हूं, और संसतारमें सबसे श्रेष्ठ हूं | इसके 
पश्चात्‌ वह ऐसा विचार करके कि, “यदि कोई मनुण्य आकर 
मुझसे प्रार्थना करेगा, तो उसे में ये ओपधियां दूंगा ।” दान करनेकी 
इच्छा करता हुआ रहने रूगा। ठीक ही है,--- 
अत्यन्त निर्गणोष्प्यत्न महद्धिः कृतगौरचम। 
जून संजायते गर्वी यथा$यं द्रमकाधमः ॥ ४३८॥ 

अथीत्‌ किसी अतिशय निर्गुणी पुरुषका भी यदि बड़े पुरुष गो 
रव करते हैं, तो वह धमंडी हो जाता है; नेसे कि, यह अधम दरिद्री। 
अभिप्राय यह है कि दरिद्वीके दान करनेक्े - विचारकी रामराजेश्वर 
जादिने ज्यों ही प्रशंसा की, त्यों ही उसे गे हो गया कि, मैं सपुण्यक 
हूं और कोई मुझसे प्रार्थना करेगा, तो मैं उस्ते ये औषधियां दूंगा ।- 

उस राजमन्दिरमं जितने छोग रहते थे; वे स्व उक्त तीनों 
ओषधियोंका सेवन करनेवाले थे और उन्हींके प्रभावसे सत्र प्रकार- 
की चिन्ताओंसे रहित होकर परमेश्वर हुए थे । और जिन्होंने उम्र 
राजमन्दिरमें तत्काल ही प्रवेश किया था, तथा जो इस्त निष्पुण्यकके 
समान ही निधेन थे, वे अन्य छोगोंके पाससे इन औषधियोंको 
बहुत वहुत पाते थे | इसलिये सपुण्यकके पास कोई भी मनुष्य 
जौषधियोंके लिये नहीं आता था । सपुण्यक चारों ओर नजर फेंकता 
हुआ याचना करनेवालेंकी प्रतीक्षा करता था--राह देखता था । 

जब इस प्रकारसे बहुत समय तक मार्ग देखते हुए रहनेपर भी. 
. कोई याचना करनेवाछा नहीं मिला, तब उसने इसके लिये सदू- 
बुद्धिसि फिर पूछा । उसने कहा:-हे भद्र ! ठुझले बाहर निकलकर 


8७ 


पुकार पुकारके ओपधियां देना चाहिये। ऐसा करनेसते यदि कोई छेने- 
वाला मिल जाय, तो बहुत अच्छा हो ।” तब सपुण्यकने इस प्रकार 
जोरसे आवाज लगाई कि, “हे भाइयों ) इन औषधियोंको लो | छो |” 
और वह उस घरंमें चारों ओर घूमने लगा | उसका यह पुकारना सुन- 
कर वहांपर जो उप्तके समान जतिशय तुच्छ जीव ये, वे तो उसप्तस्ते 
उन ओऔपधियोंकोी छेने लगे परन्तु दूसरे लोगोंके हृदयमें यह 
विचार हुआ कि, “ अहो | यह रंक जो पहले दरिद्वी था अब 
पागल्सा हो गया है, इसलिये राजस्तुतिके वशसे अयीत्‌ रानाके समान 
मेरी भी स्तुति होवे इस इच्छसे, अपनी औपधियां हमको देना 
चाहता है ।” इसलिये उनमेंसे कई छोग उसे दान करते देखकर 
खूब हँसने छगे, कई लोग उसका ठट्ठा करने ढगे और कई लोग 
पराड्मुख होकर उसका निरादर करने छगे। 
सपुण्यकने दान करनेके उत्साहकों भंग करनेवाली छोगोंकी ऐसी 
क्रियाएं देखकर सदबुद्धिसे कहा, “हे भद्दे |! ये औषधियां मेरे पासस्े 
केवल दरिद्वी ही लेते हैं, महापुरुष नहीं लेते हैं, और मेरी इच्छा 
हैं कि, इन्हें सत्र ही लोग छेवें | हे निर्मल नेत्रोंवाली | तू पर्यीलोचना 
करनेमे अर्थात्‌ मलीभांति विचार करनेमें बहुत चतुर है, इसलिये 
बतला कि, महात्मा पुरुष मेरे पाससे ओपधियां किप्त कारणसे नहीं 
छेते हैं 
यह सुनकर--“ इसने तो मुझे बड़े भारी काममें नियुक्त कर 
दी” इस प्रकार विचार करते हुए उस सदूबुद्धिने महाध्यानमें प्रवेश 
“ किया फिर वह इस कार्यका गहरा अभिप्राय निश्चय करके बोडी,-- 
४ स्व लोग इन औपधियोंको ग्रहण करने लगें, इसका अब एक ही 
सर्वोत्तम उपाय है। वह यह कि, छोगोंते खचाखच भरे हुए इस 


है 


 । 


राजाके आंगनमें इन तीनों भेपनॉको एक वडी भारी कठौतीमें (लक- 
डीके पात्रमें) रखकर तुझे विश्वास करके एक ओर बैठ जाना चाहिये। 
ऐसा करनेप्ते नो लोग तेरी दरिद्वताका स्मरण करके तेरे पाससे 
औषधियां नहीं लेते हैं परन्तु यथाथमे उन्हें चाहते हैं, वे शून्य स्थान 
देखकर स्वयंले ले वेंगे। यदि कोई एक ही गुणी पुरुष ये ओषधियां 
ग्रहण कर छेगा, तो मैं समझती हूं कि, उससे तू तर जायगा। 
क्योंकि ऐसा कहा है कि गुणियोंम कोई पात्र ज्ञानमयी होते हैं ओर 
कोई तपोमयी होते हैं। सो इनमेंसे जो पात्र (ज्ञानमयी, दंशनमय्यी) 
जावेगा, वही तुझे तार देगा ।” 


सदबुद्धिके वचनोंकी चतुराईसे सपुण्यकने बहुत ही आनन्दित 
होकर उसीके वचनके अनुसार कार्य किया । इस विपयमं अब ग्रन्थ- 
कार कहते हैं किः--- 

४ ऐसे दरिद्वीकी बतलाई हुईं भी औषधियां जो मनुष्य ग्रहण 
करेंगे, वे नीरोगी हो जावेंगे। क्योंकि नीरोग होनेंमे ये तीनों औप- 
थियां ही कारण हैं |” 

अहण करनेमें जो स्वभावसे ही दयाढ हैं, ऐसे सब ही लोगोंक़ों यहां 
जितना विषय कहा गया है, उसको कृपा करके धारण करना चाहिये। 
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इस प्रकार संक्षेप रीतिसे यह दृष्टान्त कहा गया। अब आगे जो 
उपनय ( दाष्टीन्त ) कहा जावेगा, उसे सुनोः-- 


संक्षिप्त दाष्टीन्त । 
- कथामें जो अदृ्मूलपरयनत नामका नगर कहा गया है, उसे 
जिसका. छोर नहीं दिखलाई देता है, ऐसा ' विस्तृत संसार ' सम- 
झना चाहिये | महामोहसे हते हुए, अनन्त दुखोंसे पीड़ित होते 
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हुए और पृण्यहीन ऐसे मेरे पूर्वकी स्थितिके “जीवको” निष्यु- 
ण्यक दरिद्री जानना चाहिये। मिक्षाका आधारभूत नो उसका 
मिट्टीका ठीकरा था, उसे ग्रणदोपोंकी आधारभूत ' आयु ' मानना 
चाहिये | उपद्रवी छड़कोंको ' कुतीर्थक ” (अन्यधर्मी ), वेदनासे 
चित्तको छ्लेशित करनेवाले भिखाराके रोगोंकों ' रागाढि, ' और 
अजीणेको ' कर्माका संचय” समझना चाहिये। * भोग और खीपूत्र 
आदिक ' जो संम्तारके कारण हैं, जीवको आप्रक्त करते हैं, इसलिये 
उन्हें दरिद्रीका कदन्न समझना चाहिये। सुस्थित नामके जो महाराज 
कहें गये हैं, उन्हें परमात्मा सर्वज्ञ ' मिनदेव ” जानना चाहिये । 
अतिशय आनन्दके उत्पन्न करनेवाले और अनन्तविभूतिसे भरे हुए 
राजमन्दिरकों ' मिनशासन' समझना चाहिये। स्वकर्मविवर 
नामका जो द्वारपाल कहा गया है, उसे अपने यथा नाम तथा गुणकों 
धारण करनेवाल्ा * अपने कर्मोका विच्छेद ” समझना चाहिये। और 
वहां प्रवेश करानेबाले जो और द्वारपाल कहे हैं, तत्त्तकी चिन्ता 
करनेवालाको चाहिये कि उन्हें मोह, अज्ञान, छोमादि समझें | 

राजाछोंग “ आचार्य '-मंत्री “उपाध्याय '-योद्धालेग श्रेष् 
८ गीतार्थमुनि,-गण्णोंकी चिन्ता करनेवाले नियुक्तक ( कामदार ) 
४ गणी '-तलूब॒र्गी ( कोट्पाछ) सब 'सामान्य भिक्षुक, -शान्तरूप 
इृद्धाल्ियां ' अर्थिकाएं '-सुभदसमृह उनकी रक्षामें चित्त छगाने- 
वाले * श्रावक '-और विल्यासिनिर्योके समूह मक्तिमती “श्राविकाएं? 
समझनी चाहिये। 

शब्दादि विपयोका आनन्द जो इस प्रकरणमें वर्णन किया गया 
है, सो सद्धमके प्रभावस्ते जो शब्दादि विषय प्राप्त होते हैं, वे भी 
सुन्दर होते हैं, ऐसा समझना चाहिये। धर्मवोधकरको मेरे प्रवोधित 
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करनेवाले “ आचाये महाराज! जौर उनकी मुन्नपर जो “ महाक्वपा ? 
हुईं, उसे तदया समझनी चाहिये। विमलछालेक अंजनको 'सम्बगू 
ज्ञान,' तत्त्वप्रीतिकर जलको 'सन्यग्दरन' महाकल्याणक परमान्नको 
सम्यकूचारित्र! सददुद्धिको उत्तम मार्गनें प्रदत्त करनेवाली 'सुन्दर 
चुद्धि और तीनों औषधियोंसे भर्ती हुई कठौतीको यह * कया * 
समझनी चाहिये | 

इस प्रकारसे संक्षेपस्ते यह सामान्य योजना की गई, अब विशेष 
योजना गचमें करते हैं । 








विस्तृत दार्शन्त । 
(उपनयन ) 


2०-90 0:40%०+ब ० 


त्वज्ञानी पुरुषोंका यह मार्ग है कि,--वे निरन्तर 
अपना और दूसरोंका कल्याण करनेमें दत्तचित्त 
रहते हैं, इसलिये उनके मनमें कोई निष्प्रयोजनीय 
(बेमतलूवके ) विकल्प नहीं उठते हैं। यदि 
कमी अज्ञात अवस्थामें उठते हैं, तों भी वे कमी विना कारण- 
के नहीं बोलते हैं। और यदि कभी तत्त्वज्ञानको नहीं जाननेवाले 
मूर्ख पुरुषोंके साथ रहनेसे विनाकारणका ( निर्निमित्तक ) बोल जावें, 
तो भी वे बिना कारणकी कोई चेष्टा नहीं करते हैं अथीत्‌ उ- 
नके उस विनाकारण बोलनेका भी कोई न कोई कारण अवश्य रहता 
है। यदि ऐसा न हो, अथीत्‌ वे विनाकारणकी चेष्टा करें, तो फिर 
अतत्त्वज्ञ (अज्ञानी) पुरुषों और उनमें कुछ विशेषता ही नहीं रहे 
और ऐसा होनेसे उनकी तत्त्वज्ञता ही नष्ट हो जाय। इस लिये तत्त्व- 
ज्ञानियोंमें अपनी गणना करानेकी इच्छा रखनेवाले सत्र ही जीवोंकों 
अपने विकल्पोंकी, बोलनेकी और आचरण करनेकी सार्थकता यत्न- 
पूर्वक चिन्तवन करना चाहिये, अथीत्‌ ऐसा उपाय करना चाहिये 
जिससे अपने कोई विचार, वचन तथा आचरण निष्प्रयोजन वा निरर्थक 
न होवें, साथ ही उस सार्थकताके जाननेवालोंके समक्ष प्रगट करना 
चाहिये निससे कि यदि कोई अपने निरर्थक विचारों वचनों और 
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आचारणोंकी सार्थक मान रहा हो, तो उसे कृपा करके रोक देव । 
तदनुसार मैं भी अपनी प्रवृत्तिकी सार्यकता निवेदन करता हँः- 
है भव्यो | इस उपमितिमवगप्रपंचाकथाके प्रारंभ करनेवालेने ( मैंने) 
पहले इृष्टान्तके द्वारा कथा कही है और उसकी ठुमने धारण की 
है अथीत्‌ पढ़ी है वा सुनी है। इसलिये अब मेरे अनुरोधसे अन्य 
सब विक्षेपोंको ( बखेड़ोंकी ?) छोड़कर उसका दार्शन्तिक अभिप्राय 
मिसे मैं आगे कहता हूं, खुनो:-- 
पहले दृष्टान्तमें जो अदृष्ठमूलपर्यन्त नामका नगर जनेक प्राणि- 
योंसे भरा हुआ और सदा स्थिर रहनेवाछा कहा है, सो यह अना- 
दि अनन्त अविच्छिन्नरूप और अनन्त जन्तुओंसे भरा हुआ संसार है। 
इस संसार नगरमे जो नगरपनेकी कर्पना की गईं है, वह टीक है। 
उप्त नगरमें जो घवल गृहोंकी पंक्ति बतलाई है, सो यहां देवत्वे- 
कादि समझना चाहिये । वाजारोंकी गलियां एक जन्मप्ते दूसरा जन्म 
लेनेरूप उत्तरोत्तर जन्मोंकी श्रेणी हैं। उनमें जो नाना प्रक्ारकी 
वैक्रीकी चीजें बतलाई हैं, वे नाना प्रकारके सुख दुख हैं । और 
उन चीनोंकी कीमतके समान यहां बहुत प्रकारके पुण्य और पाप 
हैं। अर्थात्‌ निस्त प्रकारसे वाजारकी चीजोंको लोग जुदे २ दाम देकर 
पाते हैं, उसी प्रकारसे जीव मनुष्यभवादिरूप वाजारमेंसे सुख दुखरूप 
वस्तुएं अपने २ पुण्यपापरूप जुदी २ कीमत जितनी निम्तके 
पास होती है, देकर पाते हैं | नगरमें जो विचित्र २ प्रकारके चि- 
तोसे शोमित देवमंदिर कहे हैं, उन्हें यहांके सुगत ( बुद्धदेव ) 
कणमश्ष (वैशेषिक दर्शनके स्थापक, कणाद्‌), अक्षपाद (न्याय- 
दशनके प्रणेता, गौतम ), और कपिल ( सांख्यदर्शनके कर्ता ), 
आदिके रचे हुए कुमत समझना चाहिये | वहांपर जो आनन्दसे 


प्रदछ कहकर करनेवाले, मन्दिरोंपर मोहित हेत होनेवाले दुदान्त ओर 


पूर्रात्तः नगरम जो ऊंचा परकीय कहा है, उसे संसाररूप नगरमें 
_ ्तात्त "मे जो ऊंचा परकाट कंद्ा है, उत्त संप्ताररूुप नगरम 
अवधा।दि कपाय समझना चाहिये। क्योंकि लिम्त प्रकार नगरके 
काटस दूमर दान्न थाका नित्त भयभीत रहता हैं. उसी प्रकारसे इन कपा- 


2 


य्प्ति सारे विविकी महाएस्पोक्े चित्त उद्धेगरूप रहते हैँ । चारों जोरसे 
अप जगा का 


हये । क्योकि मिस प्रकार साई महामोहसे' अर्थात्‌ युद्ध 

इच्छासे हाथी जा सकती है, ओर नगरको चारों ओरसे 
मी प्रकारसे तृष्णा भी महामोहल्ध्य हूं अर्थात्‌ महा- 
ते सकता हद-गहानोह ही उससे अधिक बलवान है 


ञ् 


हू और संसारकों सत्र ओरसे बेड़े रहती है। नगरमें 
मिस्तरीण सरोवर बतलाये हैं, उन्हें संप्तरामें इन्द्रियोंके 
समसना चाहिये | क्यांकि जिस प्रकार महासरोवर 
भेे नाते हैं ओर बहुत गहरे रहते हे, उसी 
प्रकारंगे इन्द्रियोंके विषय भी विषयरूपी जल्से कठिनाइसे भरे जाते 


ह और बहन ही गहरे होते हैँ, अर्थात्‌ उनकी थाह नहीं मिलती हे 


कि कितने हैं। नगरमें जो कोटके समीप गहरे अंधकुए हैं, उन्हें 
संसार नगरमें प्यारंका वियोग, अनिष्टोक्का संयोग, कुद्धम्बियोका 
गरण, धनका छीना नाना आदि नानाप्रकारके भाव समझना चाहिये । 
क्योंकि अंधकृप जैसे पानीकी अ्रत॒ढ् तरंगेंसि चंचल रहते हैं, और 
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१ “निंयु भ्रक्षयारी मोदो मृच्छो च कश्मलत्‌ । इति देमः। 


सन 
4 

न 
नर, 
जप 
बह न रई 
रच्प 


तप जी 3४ २५ 
| पा न्पर 
>ख्य हक 
2४५ ५ ५» 
जा... 
7 8 व्य 
न्प्भ प्पे के 
रद न 
गे 5 हु 


* 
है 
दर 
ब््न््क 
£2]। 


जे 
> रे 


22 


मो 


है! 
६ 

रे हि 
हा, 
हर 
हम 


ट! 
द््प 
मै 


5६ 


पक्षियोंके आधारमृत होते हैं, उस्ती प्रकारसे इष्टववियोगादि भाव 
भी रुदनादिजनित आंसुओंकी जल तरंगोंसे आकुलित रहते हैं 
और मिथ्याती जीवोंके आधारमत होते हैं अर्थात्‌ विशेषतासे मि- 
थ्यात्व गुणस्थानवाले जीवोंके ही इष्टवियोगादि भाव होते हैं। नग- 
रमें जो बड़े २बाग” और वन वर्णन किये गये हैं, वे संप्तार नगरमें 
जीवधारियोंके शरीर हैं, क्योंकि जैसे वाग परागके छोमसे श्रमण 
करते हुए भ्रमरोंके उपद्रवसे चासके कारण होते हैं ओर वन नाना- 
प्रकारके वृक्षों फर्क फलेसे परिपूर्ण होनेके कारण अद्ृष्टमूल होते 
हैं अर्थात्‌ उनके अन्तका पता नहीं रुगता है, उसी प्रकारसे इन्द्रिय 
और मनरूपी मौरोंका स्थान होनेसे तथा निमकर्म रूपी नानाप्रकारके 
वृक्षों फूलों और फलेसे भरपूर होनेसे जीवोंके शरीर भी दुःखके का- 
रण और अद्ृष्टमूल होते हैं, अर्थात्‌ पता नहीं है कि, जीवोके सायमें 
कबसे लगे हुए हैं। इस प्रकारसे जैसा अच्टनूछपर्यन्त नगर जनेक 
आश्रयोसे भरा हुआ वतलाया है, उसी अकारसे यह संसाररूपी नगर 
भी अनेक चमत्कारोंका स्थान है । 


आगे उस नगरमे जो निष्पुण्यक नामका दरिद्वी कहा गया है, 
सो इस संस्तारनगरमें सर्वज्ञशासनकी (जमैनघर्मकी) प्राप्ति होनेसे पहले- 
की अवस्थामें मारा मारा फिरता हुआ मेरा जीव हैं। पुण्यहीनताके 
कारण इसका उम्त समयके लिये निप्पुण्यक नाम यथार्थ ही है। जैसे 





१ मूछ पुस्तकें 'चामरकाननै:” ऐसा अशुद्ध पाठ छपा है, इस कारण दृय- 
न्तमें उसका (पृष्ठ १६ पंक्ति ६ सें) देवोंके विहार करने योग्य वगीचा ऐसा अर्थ 
किया यया है। परन्तु यहां दाश्टन्तमें 'विशाल्वरामकाननावन्ते जन्ठुदेहा: यह पाठ 
देखनेसे मालूम हुआ कि, पहले “चारामकानने:” होना चाहिये, जिसका अर्थ 
वाय और बन होता है इसलिये १६ वें पृष्ठमें सी ऐसा ही छुघार लेना चाहिये। 
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उसप्त द्रिद्रीको बडे पेटवाला कहा है, उसी प्रकारसे इस जीवको भी 
विपयरूपी बुरे भोजनसे अपने पेट्को पूरा नहीं भर सकनेके कारण 
बड़े पेटवाला समझना चाहिये। जैसे उस्त द्रिद्वीको बन्धुओंसे रहित 
कहा है, उसी प्रकारसे मेरा यह जीव भी निम्तके आदिका कुछ पता 
नहीं है, ऐसे भवश्रमणमें अकेला जन्‍्मता है, अकेला मरता है और 
अकेला ही अपने कर्मोके परिपाकके अनुसार पाये हुए खुख दुःखोंकों 
भोगता है, इसलिये वाह्तवमें इसका कोई वन्धु नहीं है। मिस प्रकार वह 
निष्पुण्यक दरिद्री दुर्वुद्धि है, उसी प्रकारसे यह जीव भी अतिशय उल्टी 
बुद्धिका है। क्योंकि यह अनंत दुःखोंके कारणरूप विषयोंकों पाकर 
सन्तुष्ट होता है, वास्तव जो शन्रुऔँंके समान हैं, उन कपायोंको 
हितू वन्धुओंके समान सेवन करता है, वास्तव अंधेपनके समान जो 
मिथ्यात्व है, उसको सुदृष्टि (पहुृष्टिहृप) प्मझके ग्रहण करता है, 
नरकोमें पड़नेके कारणरूप जो हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील और 
परिग्रह ये पांच अन्नत हैं, उन्हें आनन्ददायक समझता है, जो 
अनेक अनर्थेके करनेवाले हैं, उन पैन्द्रह प्रमादोंकी अतिशय स्नेही 
मित्रोंके समान देखता है, मन वचन कायके अशुभ योगोंको नो कि 
धर्मरूप धनकों हरण करनेके कारण चोरोंके समान हैं, बहुतता धन 
कमानेवाले पुत्रोंके समान मानता है और पुत्र, सखी, धन, सुवर्ण 
आदिको जो कि गढ़े बन्धनोंके समान हैं, अतिशय आल्हादके कर- 
नेवाले सोचता है, इन सब चेष्टाओंसे यह दुरबृद्धि ही है। 


निम्त प्रकार उस भिखारीकों धनराहित वा द्रिद्री बतलाया है, 
उसी प्रकारसे यह जीव सद्धमरूपी एक कीड़ी भी पास न रहनेके का- 

१ ल्रीकथा, राजकथा, भोजनकथा, रा््ररधा, कोघ, मान, माया, छोभ, 
पांचों इन्द्रियाँ, निद्रा, और स्नेह ये १५ प्रमाद हैं । 
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रण दरिद्वी है। नैसे वह रंक पुरुपार्थराहित है, उसी प्रकारसे इस 
जीवकी भी अपने कर्मोके कारणभूत आख़वबके रोकनेका पराक्रम 
नहीं होनेसे पुरुषार्थहीन समझना चाहिये । जैसे मिखारीको भूखके 
कारण दुबला बतलाया है, उसी प्रकारते इस जीवको भी निरन्तर 
विषयरूपी भख लगी रहनेके कारण क्ृशशरीर समझना चाहिये । 
जैसे मिक्षुकको अनाथ कहा है, उसी प्रकारसे इस जीवको भी 
सर्वक्ञदेवरूपी नाथके नहीं मिलनेसे अनाथ जानना चाहिये । जेसे 
धरतीमे सोनेसे निष्पुण्यककी पीठ और दोनों करवट छिल गये हैं 
ऐसा बतलाया है, उसी प्रकारसे इस जीवके सारे अंग-उपांग निर- 
न्तर पापरूपी अतिशय ककरीली भूमिमें लेटनेसे खूब ही छिल गये 
हैं, ऐसा समझना चाहिये । जैसे भिखारीका स्वरूप कहा है कि 
उसका सारा शरीर घलिसे मैला हो रहा है, उसी प्रकारसे इस 
जीवका सारा शरीर भी वबँधनेवाले पापपरमाणओंकी धलिसे घूसरा 
समझना चाहिये । जैसे दरिद्रीको चीथडोंसे ढँका हुआ कहा है 
उसी प्रकारसे यह जीव भी मोहकी २८ भेद्रूपी छोटी २ पता- 
कार्ओोसे (झंडियोंसे ) सब्र ओरसे लिपटा है, इसलिये अतिशय 
बीमत्सरूप अर्थात्‌ घिनोना दीखता है और जेसे उस भिखारीको 
निन्दनीय तथा दीन कहा है, उप्ती प्रकारसे यह जीव भी विवेकके 
स्थानमृत (ज्ञानी ) सजनोंके द्वारा निन्दुनीय और भय शोकादि 
पीड़ा देनेवाले कर्मोंसे परिपूर्ण होनेके कारण अतिशय दीन है। 

' जैसे उस अदृष्टमूछलपयत नगरमें वह दरिद्वी भिक्षाके लिये घर 
- घर फिरा करता हैं, ऐसा कहा है, उसी प्रकारसे यह जीव भी 
संसार नगरमें एक जन्मसे दूसरा जन्‍म धारण करनेरूप ऊंचे नीचे 
घरोमे, विषयरूपी भिक्षाभोजनकी आशाकी फॉँसीमें उल्झा हुआ, 
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निरन्तर भ्रमण किया करता है। और उसके पास जो भीख रख- 
नेके लिये फूंटे घड़ेका ठीक वतलाया है, सो इस जीवकी आयु 
समझनी चाहिये | क्योंकि यह आयुरूपी ठीकरा ही इस जीवके 
विषयरूपी बुरे अन्न आदिका तथा सम्यक्चारित्ररूप महाकल्याणक 
आदि दिव्य पदार्थोका आश्रय है । अमिप्राय यह है कि, जत्र आयु 
होती है, तब ही विषय सेवनादि वा चारित्र पालनादि कार्य होते 
हैं। इन सबका आधार आयु है। इस आयुरूपी ठीकरेको लेकर ही 
यह जीव संसार नगरमें वारवार भ्रमण करता है | 


और जो उस्त भिखार्राको लकड़ी मुक्‍्कों तथा बड़े २ ढेलॉकी 
चोटोसे क्षण क्षणमें ताड़ना करनेवाले और शरीरको जरजरा करनेवाले 
दुर्दमनीय लड़के बतढाये हैं, सो इस जीवके नाना प्रकारके बुरे 
(विकल्प, उनके उत्पन्न करनेवाले कुतर्कमंथ, अथवा उनके बनाने- 
वाले कुर्तार्थिक ( कुगुरु) समझना चाहिये | वे जब जब इस वेचोरे 
नीवको देखते हैं, तत्र तब कुयुक्ति (हेत्वाभास) रूप सैकड़ों म॒द्गरोंकी 
मारसे इसके तत्त्वाभिमुखरूप शरीरको नर्जरा कर डालते हैं। अभिप्राय 
यह है कि, कुग्ुुरुओं वा कुग्रथोंकी खोटी युक्तियोंसि वास्तविक तत्त्वोंके 
सम्मुख होनेवाली श्रद्धा नष्ट हो जाती है। फिर जब उनके हेत्वा- 
भासोंसे तत्त्वाभिमुखरूप शरीर जर्जर हो जाता है, तब यह जीव 
कार्यका विचार नहीं कर सकता है, भक्ष्य क्या है ओर अभक्ष्य 
क्या है, पीने योग्य ( पेय ) क्‍या हैं और नहीं पीने योग्य 
( अपेय ) क्या है, इसके स्वरूपको नहीं समझता है, छोड़ने योग्य 





१ मिथ्यात्व, सम्यडूमिथ्यात्व, सम्यक्तवमोहनीय ये तीन दरशनमोहनीयके 
और १६ कपाय और हास्य रति, अरति, शोक, भय, जुग॒प्सा, छ्लीवेद, पुंवेद, 
नपुंसकवेद ये ९ नो कपाय, इस तरह २५ चारित्र मोहनीयके भेद हें । 
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क्या है और ग्रहण करने योग्य क्‍या है, इसका भेद नहीं जानता 
है और अपने तथा पराये गुणदोपोंके कारण क्या हैं, यह नहीं समझ्न 
सकता है। फिर कुतकॉसे श्रान्तचित्त होकर ( थककर ) यह जीव 
विचारता है कि,--परछोक नहीं है, बुरे भले कर्मोंका फू नहीं 
मिलता है, आत्माका अस्तित्व ही संभव नहीं है, सर्वकज्ञकी सिद्धि 
नहीं हो सकती, ओर इसलिये उसका उपदेश किया हुआ मीक्ष- 
मार्ग भी घटित नहीं हो सकता है । जब इसके हृदयमें ऐसे अतत्त्व बैठ 
जाते हैं, तब यह जीवोंको मारता है, झूठ वोलता है, पराया घन 
चुराता है, परस्नियोंके साथ कामसेवन करता है, परिग्रहका संग्रह 
करता है, इच्छाका परिमाण नहीं करता है कि, में अमुक रे 
: पदार्थोका ही सेवन ग्रहण करूंगा, मांस खाता है, शरात्र पीता 
है, अच्छे उपदेशोको नहीं मानता है, खेटे मार्गका प्रकाश करता; 
है, नो वन्दना करने थोग्य हैं, उनकी निन्‍्दा करता है, जो 
निन्‍्दा करने योग्य है उनकी वंदना करता है, अपने का्मोंको गुण- 
रूप ( अच्छे ) समझता है, पराये कार्मोंकों दोषरूप ( बुरे) समझता 
है और दूसरोंकी निंदा करता है, इस तरह सारे पापोंका आचरण 
करता है पश्चात्‌ ऐसे दुराचारोंसे यह जीव अधिक स्थितिवाले बहुतसे 
कर्मोंको बांधता है और उनके कारण नरकोंमें जाकर पड़ता है। वहां 
अपने पापोसे प्रेरित हुए महापापी असुरोंके द्वारा कुंभीपाकमं अथीत्‌ 
तैलकी कढ़ाहीमें पकाया जाता हैं, करोंतसे चीरा नाता है, वज्र सरीखे 
कांटोवाले सेमरके वृक्षोपर चढ़ाया जाता है, संडासीसे (संसीसे) 
मुंह फाड़कर उबलता हुआ तप्त सीसा पिछाया जाता है, अपने” 
शरीरका मांस खिलाया जाता है, अत्यन्त गर्म भाडोमे भंजा जाता 
है, पीब, वसा ( चर्बी, ) रक्त, मल, मूत्र, और आंतोंसे कलुषित 
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( भेरी ) वैतरणी नदीमें तिराया जाता है, भीर तरवार सरीखे पैने 
पत्तेवाले वनोंमें स्रंड खंड किया जाता है। 

उन नरकोमें ऐसी भुख होती है कि, संसारम जितनी पुद्दलरा- 
शि है, वह सत्र भक्षण कर ली जावे, तो भी शान्त नहीं होती 
है। प्याप्त ऐसी लगती है कि, सारे समुद्रेका जहू पान करनेसे भी 
नहीं डुपती है। वहां जीव शीतकी कठिन वेदनासे परानित होता है, 
अयात्‌ बहुत दुखी होता हैं, भतिशय गर्मासे क्रेशित होता है और दूसरे 
नारकी हसे नाना प्रकारके दुःख देते हैं। उस समय यह अतिशय 
हुःखी जीव व्याकुल होकर, "हे माता ! रक्षा करो | हे नाथ | 
मुझे बचाओं |” इस प्रकार ब्याकुछ होकर रोता हुआ पुकारता है। 
परन्तु महांपर इसके शरीरकी रक्षा करनेवाछा कोई नहीं होता है- 
कोई इसे बचा नहीं सकता है । 

यदि किसी तरह यह नरकेंसे भी निकलता है, तो तियत्र गति- 
में जन्‍म लेता है, और वहां भी बहुत दुखी होता है। वजन छादा 
जाता है, लकड़ी आदिसे पीटा माता है, कान पूंछ छेदे जाते हैं, 
कीटके समृह काट्ते हैं, भूख सहता है, प्यासों मरता है, और 
नाना प्रकारकी पीडाओंसे दुखी होता हैं। 

यदि कदाचित्‌ तिर्सच्र गतिसे निकल कर यह जीव मनुप्यभव पाता 
है, तो उस्तर्म भी अनेक दुःखेंसे पीड़ित होता है। मनुष्य गातिमे रो- 
गके समृह छेशित करते हैं, बुद्धपेके विकार जरजरा करते हैं, ढु- 
जन बहुत ही खेदित करते हैं, प्यारोंके वियोग विहु करते हैं, अ- 
«निष्टोंके संयोग रुछाते हैं, धनहरण अर्थात्‌ चोरियां कंगाल कर देती 
४, अपने कुद्ठम्परियोंक्रे मरण व्याकुछ करते हैं और नाना प्रकारके 
श्रम बावला बना देते हैं । 


हरे 


और कदाचित्‌ यह जीव देवोंकी पर्याय पाता है, तो उसमें भी 
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नाना प्रकारकी मानसिक्र वेदनाओंसे ग्रसित रहता है। इन्द्रादि अधि- 
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कारियोंकी आज्ञाका परवश होकर पालन करता है, दूसरोंका 
वेभव देखकर खेद करता है, पूर्वभवक्के किये हुए प्रमादोंके स्मरण: 
होनेसे दुखी होता है अर्थात्‌ यह सोच कर चिन्ता करता है, कि, 
“हाय मैंने पूर्वजन्ममें तपस्या आदियमें इतनी कमी कर दी, जिससे कि 
इन्द्रादिकोंकी ऊंची विभूति नहीं मिली, और इसलिये इनका जाज्ञा- 
कारी होना पड़ा,” जो अपने अधीन नहीं हैं, ऐसी दूसरोंकी सुंदर- 
देवांगगाओंकी डाहसे मन ही मन जलता है और उनका संयोग 
कैसे हो, इस प्रकारकी चिन्ता उसे कांटे सरीखी चुमती है, वंड़ी 
ऋद्धिवाले देव निन्दा करते हैं, अपना च्यवनसमय निकट देंखकर 
अथोत्‌ अपनी मौत नजदीक जानकर विलाप करता है, और सत्य, 
को बहुत ही निकट आईं देखकर आक्रन्दन करता है अथीत्‌ खूब 
रोता है। अंतर आयु पूर्ण करके सत्र प्रकारकी अपविन्नताके स्थान- 
भूत गर्मरूपी कर्दममें ( कीचडमें ) पड़ता है । 

ऐसी स्थितिमें जो मिखारीका वर्णन करते समय कहा गया है 
किः--“ सारे शरीरम बड़ी २ चोटेके छूगनेसे उसका आत्मा अति- 
शय दुखी हो रहा है ओर “हा माता मेरी रक्षा करो * इस प्रकार 
दीनतासे चिह्लाता हुआ वह व्याकुछ हो रहा है।” सो भी इस जीवके 
विषयमें बराबर समझना चाहिये। (क्योंकि नरकादि दुर्गतियोंमें 
यह भी नाना प्रकारके दुःखोंकी चोटें सहता है, रोता चिल्नाता है, 
और दुःखोंसे बचनेका कुछ उपाय न पाकर व्याकुल रहता है।) 
इन सारे अनर्थोंके कारण इस जीवके नाना प्रकारके बुरे विकरपर्ट 
उनके उत्पन्न करनेवाले कुदशन ग्रन्थ ( अन्यधर्मीय ग्रन्थ ), और 
'उनके बनानेवाले कुगुरु हैं। 


श्र 


श्रे 


उप्त मिखारीके शरीरमें उन्माद आदि रोग बतलाये गये हैं, मो 
इस जीवके सम्बन्धमें महामोह आदि समझना चाहिये। जेंसे निष्पु- 
ण्यकको उन्माद रोग था और उससे वह सब प्रकारके अकारयमें 
प्रवृत्ति करता था, उसी प्रकारसे इस जीवके मोह और मिथ्यात्व- 
रूपी उन्माद हे और इससे यह भी अकार्य करनेमें ही छगा 
रहता है।'ज्वरके समान इस जीवके राग समझना चाहिये । क्योंकि 
जिस प्रकार ज्वरसे सारे अंगमें बड़ी भारी तपन होती है, उप्ती 
प्रकारसे रागसे भी सर्वांग तप्त होते हैं। शूलके समान द्वेप समझना 
चाहिये। क्योंकि जिम प्रकार शूल्से हृदयमें गाढ़ी वेदना होती है, 
उसी प्रकारसे द्वेष्ते भी होती है। खुजलीके समान काम समझना 
चाहिये। क्योंकि उसमें भी विषयामिलापितारूपी तीत्र खुजली 
चलती है। गलित कुष्ट (वहनेवाले कोढ़के) समान भय शोक और 
अरतिसे उत्पन्न होनेवाली दीनता समझनी चाहिये । क्यों कि जिस 
तरह कोढ्से छोगोंको ग्लानि होती है, तथा दूसरोंके चित्तमें उद्देग 
होता है, उप्ती अकार दीनतासे भी दूसरोंकों घृणा और उद्देग होता 
है । नेत्र रोगके समान अज्ञानकों समझना चाहिये । क्यों कि जिस 
प्रकार आंखेंकी वीमार्रीसे विवेकदष्टि अर्थात्‌ देखनेकी शक्ति नष्ट 
हो जाती है, उसी प्रकार अज्ञानसे विवेकह्टिका अथीत्‌ ज्ञानका घात 
हो जाता है। जलोदर रोगके समान प्रमादको समझना चाहिये। क्यों कि 
जिस तरह नलोदरमें अच्छे कार्मोंके करनेका उत्साह नष्ट हो जाता 
है, उस्ती तरह प्रमादके वशमें पड़नेसे इस जीविका झुभ कार्योके करने 
उत्साह नहीं रहता है।... । 


इस प्रकारसे यह जीव मिथ्यात्व, राग, द्वेष, काम, दीनता, अज्ञान/ 
और प्रमाद आदि भावरोगोंसे विहुक होकर जरा भी सचेत नहीं 
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होता है। और ऊपर कहे हुए भक्ष्य, अभक्ष्य, पेय अपेय आदिका जो 
निश्चय नहीं होने देता है ऐसे महातमरूप मोहकी और जो परछोक 
नहीं है, शुभ अशुभ कर्मोका फल नहीं मिलता है, इत्यादि मिथ्यात्वके 
भेद कहे हैं उन्हें, अमीतक नहीं जानता है। अभिप्राय यह कि, मोह 
और मिथ्यात्व दोनोंका ही स्वरूप नहीं जानता है। इन दोनोकी 
अथीत्‌ मोह और मिथ्यात्वकी उत्पत्तिमं दो कारण हैं, एक वाह्य और 
दूसरा अन्तरंग । कुतर्क ग्रन्थादि तो वाह्य सहकारी कारण हैं और 
राग द्वेष मोह आदि अन्तरंग उपादान कारण हैं। इसलिये पहले 
कहे हुए सारे अनर्थ वास्तव इन्हीं दोनोंके उत्पन्न किये हुए 
समझना चाहिये । 


यद्यपि कुशास्रस॑स्कारादि अनथे उत्पन्न करनेके कारण हैं, परन्तु 
वे कादाचित्क हैं अर्थीत्‌ उनका योग कभी २ जुड़ता है। पर राग 
द्वेषादे ऐसे नहीं हैं, वे अज्ञान ओर मिथ्यात्व भावोंको निरन्तर ' 
उत्पन्न करते हैं। इसके सिवाय कुशाल्रोके उपदेशका सुनना आदि. 
होनेपर भी अनर्थ होनेका नियम नहीं हैं, हो और नहीं भी हो | इस 
प्रकारसे इसमें व्यभिचार है, अथोत्‌ नियम नहीं है। परंतु रागादि भाव 
ऐसे हैं कि, उनके कारण महा अनर्थोके गड्ढेमें पड़ना ही पड़ता है। 
इसमें व्यभिचार नहीं है-नियम है । क्योंकि रागद्वेषले जीता गया 
जीव अज्ञानरूपी घोर अंधकारमें प्रवेश करता है, नाना प्रकारके 
-मिथ्यात्वके भेदोंकी धारण करता है, सैकड़ों बुरे काम करता है, और 
उनसे बड़े भारी कर्मोंका संचय करता है| पश्चात्‌ उन कर्मोंका विपाक 
होनेपर अर्थात्‌ उनके उदयमें आनेपर कमी देवोंमें उत्पन्न होता है, 
कभी मनुष्यों उपनता है, कमी पशु होता है और कमी महानर- 
को जाकर पड़ता है। तथा उक्त चारों गतियोंमें जैसा कि पहले 
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कह चुके हैं, महान्‌ दुःखोंको अरहटकी घड़ियोंके समान निरन्तर 
अनन्तवार भोगता हुआ भ्रमण करता है । ऐसी स्थिति मिखारीके 
वर्णनमं जो कहा है कि, उसे शीत, आताप, डांस, मच्छर, भूख 
प्याप्त जादि घोर नरकके समान वेदनाएं पीड़ित करती हैं, सो उन 
सबको इस जीवके सम्बन्धर्म घटित कर लेना चाहिये। 


आर वहां कहा हैँ कि, “उस भिखारीकों देखकर सज्ननोंकोी दया 


उत्पन्न होती है, मानी पुरुषोकों हंसी आती है, वालकीकों खेल सूझता 
है और पापकर्म करनेवार्तलके लिये पापकर्मोके फलका दृष्टान्त मिलता 
है।” सो भी सत्र इस संस्तार नगरमें मेरे जीवके विपयर्में योजित कर 
लेना चाहिये--यह जीव निरन्तर अस्ातारूपी सब्रिपातसे ग्रसित 
दिखन्ाई देता है, इसलिये शान्ति सुखके रसमें जिनका आत्मा अति 


शय तन्मय हो रहा ह, उन ज्ञानी साथुओंकी कृपाका स्थान तो होना 
ही चाहिये । क्योंकि उनका चित्त दुखी जीवेपर स्वदा ही करुणा- 
भावमय रहता है । और जो सरागसंयमी मुनि तपश्चरण करनेंमें 
निरन्तर उद्यत रहते हैं वे अपनी वीरताके अभिमानमें मानी पुरुषोंके 
प्मान यह सोच करके कि, इस धर्मपुरुपार्थके साधन करनेमें असमर्थ 
जीवका पुरुपत्व किस कामका ? अनादर दृष्टिसे देखते हैं; इस लिये 
उनके हास्यका स्थान समझना चाहिये | और जिनके चित्त मिथ्यात्व 
बस रहा है, तथा मिन्‍्होंने किसी प्रकारसे लवमात्र विषयसुख पाया 

ऐसे बालजीवोंके लिये ( मर्खोंके लिये ) यह पापी जीव खेल 
फरनेका स्थान हैं ।क्यांकि जिनका चित्त घनके घमंडसे उद्धत रहता 
३, वे ऐसे कर्म करनेवार्तेकी नाना प्रकारसे विडम्बना करते हैं, यह 
तत्यक्ष द्वी देखनेमें आता है। और जब पापके फर्कोका निरूपण 
किया जाता है, तब ऐसा जीव दृष्टान्तस्वरूप होता ही है। क्योंकि 


है 
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भगवान तीयकर अथवा अन्य आचाये जब पाप कर्मोका स्वरूप प्रगट 
करते हैं, तब भव्य जीवेंके हृदयमें संप्तार-देह-भोगोंतति भय उत्पन्न 
करनेके लिये ऐसे ही नीवोंका उदाहरण देते हैं । 

और आगे जो उस दरिद्वीके वर्णनमें कहा है कि, “उप्त महा 
नगरमें और भी अनेक रंक देखे जाते हैं, परन्तु निष्पुण्यकके समान 
जभागोौका शिरोमणि दूसरा कोई नहीं है।” सो मैंने अपने जीवका 
अत्यन्त विपरीत आचरण अनुभव करके कहा है। क्योंकि इसके 
जन्मके अंधेपनकों भी नीचा कर देनेवाला महामोह है, नरकके 
संतापको भी पराजित करनेवाल्य राग है, निप्तकी कोई उपमा नहीं मिल 
सकती ऐसा दूसरोंसे द्ेष है,अभिकी भी हँसी करनेवाला ओषध है, सुमेरु 
पर्वतकी भी छोटा करनेवाला मान है, नागिनीकी चालकों भी जीतनेवाली 
माया है, स्वयंभूरमण पमुद्रको भी थोड़ा दरसानेवाला छोभ है, और 
स्वप्तकी प्यासके समान विषयलूम्पटता है। जिनेन्द्र भगवानके धर्मकी 
प्राप्तिक पहले मुझमें ये सब दोष ये; यह मुझे स्वसंवेदनस (आत्मानुभवसे ) 
ज्ञात हुआ है। और इसीलिये मैं समझता हूं कि दोषोंकी इतनी उ- 
त्कटता नितनी कि मुझमें है, बहुतकरके दूसरे जीवोमें नहीं है। 
जअथोत्‌ मेरे समान अभागी और कोई दूप्तरा नहीं है। यह वात थु- 
क्तिसे किप्त तरह घटित होती है, सो मैं आगे अपने प्रतिब्रोधित 
होनेके अवसरमें विस्तारसे कहूगा। 

वह दरिद्वी 'अद्ृ्टमूलपर्यन्तनगरमें? भिक्षाके लिये घर २ फिरता 
हुआ इस प्रकार विचार करता है कि, “मुझे अमुक देवदत्तके वन्धु- 
मित्रके, अथवा निनदत्तके घरपर स्लिग्ध ( चिकनी ), मीठी, बहुतसी * 
और उत्तम प्रकारसे बनी हुई मिक्षा मिलेगी | उसे मैं झटपट ऐसे ए- 
कान्त स्थानमें जहां कि दूसरे भिखारी नहीं देख सकेंगे ले जाऊंगा 


हर छ 
ओर वहां थोड़ीसी खाकर बाकी दूसरे दिनके लिये रख दूंगा। उस 


प्रमय दूसरे मिखारी किस्ती तरहसे जान जावेंगे कि, इसे भीख 
मिली वन यों ० शक | 

निल हैं, और मेरे पात्त आकर मांगेगे तथा उपद्वव करेंगे, परन्तु 

+ आण जानेपर भी उन्हें अपनी भीख नहीं दूँगा । यदि वे जब- 


देस्‍्ती मेरा मोनन छुड़ावेंगे, तो मैं उनके साथ लडना प्रारंभ कहं- 

। यदि उस समय वे मुझे लकड़ी मुक्‍्कों तथा ढेलोसे मारेंगे 
तो में एक बड़ा भारी मुद्वर छूंगा और उनका एक एकका चूरा बना 
डालंगा। वे पापी मेरे मारे कहां नावेंगे?” ऐसे ऐसे अनेक ग्रकारके 
झूठे विकल्पासे आकुल व्याकुल होकर वह निरन्तर केवल रीद्रध्यान 
ही किया करता है | परन्तु वेचरारा घरघर भटकनेपर भी थोडीसी 
गरी भीख नहीं पाता है। उल्य अपने चित्तके खेदको अनन्तगुणा 
कर लेता हैं । और यदि कमी देवयोगसे थोडीसी भीख पा लेता है, 
तो उससे एक बड़े भारी राज्यका अभिषेक पानेके समान अर्थात्‌ 
राना हो जानेके समान अत्यन्त आनन्दित होता है और सारे संप्ता- 
रको अपनेसे नीचा समझता हैं। भिखारीके इस सारे चरित्रकी यो- 
जना मेरे जीवके विपयर्म इस प्रकारसे करना चाहिये:--- 


संसाररूपनगरमें निरन्तर भ्रमण करते हुए इस जीवको शब्द, 
बणे, रस, आदि २८ प्रकारके विषय, भाई, पिता, आदि बन्धु, सोना 
चांदी आदि घन, तथा इनके सिवाय कीड़ा विकथादि और भी जो जो 
संसारके कारणरूप पदार्य प्राप्त होते हैं, उन सबको कदन्न अर्थात्‌ 
मीखका ब॒रा भोजन समझना चाहिये | क्योंकि कदन्नके समान ये 
सत्र पदार्थ भी इृद्धिरूप होनेवाले, रागादि भाव रोगोंके करनेवाले 
और कर्मसंत्रयरूपी महा अजीणके करनेवाले हैं। और निम्त प्रकार 
वह भिखारी विचार करता है, उसी प्रकारसे यह महामोहग्रसित जीव 
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भी चिन्तवन करता है “कि, में बहुतसती ख्रियोंके स्ताथ विवाह करूंगा, 
वे अपने रूपसे तीनों छोकोंको पराजित करेंगी, प्तोभाग्यप्ते कामदे- 
वका भी साम्हना करेंगी, अपने नानाप्रकारके विलासोसे ( नखरोसे) 
मुनियोके चित्तोको भी क्षुमित करेंगी, कलाओंसे बृहस्पतिकी भी हँसी 
करेंगी और विज्ञानसे अतिशय मानी पंडितोंके चित्त भी रंनायमान 
करेंगी । ऐसी रुपगुणसम्पन्न स्त्रियोंका में हृदयवल्लभ होऊंगा। 
वे मेरे सिवाय दूसरे पुरुषोंकी गन्ध भी सहन न करेंगी, मेरी 
आज्ञाका कभी उछंघन न करेंगी, मेरे चित्तको निरन्तर आतिशय 
आनन्दित किया करेंगी, बनावटी क्रोध दिखलाकर में रूठ जाऊंगा, 
तो वे मुझे मनाकर प्रसन्न करेंगी, कामक्रीडारूप काये प्िद्ध 
करनेके लिये घूंसरूप सैकड़ों चाहुकार ( खुशामद ) करेंगी, 
इशारोंसे मेरे हृदयके सद्भधावोंके प्रगट किया करेंगी, नाना 
प्रकारके विव्बोक* हावोंसे मेरे हृदयको हरण करेंगी और निरन्तर 
पररुपरकी ईपषोसे वे मेरे ऊपर कठाक्षोंके बाण छोड़कर इच्छापूवेक 
मुझे घायल करेंगी। और मेरा इन्द्रके परिवारकी भी हँसी करने- 
वाला, विनयवान, चतुर, शुद्धचित्त, सुन्दर वेशवाला, अवसर देख- 
कर कार्य करनेवाला, मनको रुचनेवाला, मुझपर प्यार करनेवाला, 
सारे उपाय करनेमें तत्पर, श्रवीर, उदार, सारी कछाओंका जान- 
नेवाला, और सत्कार करनेमे कुशल, परिवार होगा। मेरे ऐसे बहुतसे 
महल होंगे, जो अपनी यशरूपी स्वच्छ कलईकी सफ़ेदीके कारण 
अपने चित्तके समान शोमित होंगे, बहुत बड़ी ऊंचाईके कारण हिमा- 
रूय पव॑तकी शंका उत्पन्न करेंगे, नाना प्रकारके विचित्र २ चित्रोंसे 
दर्शनीय होंगे, चैंदोवोंसे शोमित होंगे, नेत्रॉंकी आनंदित करनेवाली 


१ ल्ियां जिस भावसे स्नेहके वश पतिका अनादर करती हैं, उसे विव्वोक 
हाव कहते हैं । 
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अनेक प्रकारकी पुत॒लियों आदिकी रचनाते युक्त होंगे, उनमें बहुत प्रका- 
र्की भोजनशाल्ष गोशाला रतिशाला आदि शालाएं होंगी,वहुत विस्तार 
होगा, अनेक तरहके प्रकोष्ठ ( कोठे ) होंगे, खूब रूम्बे चौड़े अनेक 
आकारके सभामंडप होंगे, वे चारों ओरसे बड़े भारी कोट्से घिरे हुए 
होंगे, इन्द्रके महलोंकी भी हँसी करेंगे, और सात सात आठ जआाठ 
खनके होंगे । मेरे इन महतवोमें मरकत, इन्द्रनीक, महानीछ, कर्केतन, 
पदञ्चराग, वच्र, वैड्ूय, चन्द्रकान्त, सूर्यकान्त, चूड़ामणि, और पृष्प- 
राग आदि रत्नोंकी राशियां प्रकाश करेंगी, सोनेके ढेर अपने पीले 
प्रकाशको चारों ओर प्रदर्शित करते हुए शोभा देंगे, घान्य, चांदी 
और दूसरी घातुएं इतनी अधिक होंगीं कि, उनका अनादर होने 
लगेगा, मुकुट, वाजूबन्द, कुंडल और प्रालम्बे आदि भूषण भेरे हृद- 
यको आनन्दित करेंगे, चीनांशुक ( रेशमी ), पह्लॉशुक ( सूती ) 
और देवांशुक ( देवदूष्य ) बख्न मेरे चित्तमें प्रेम उत्पन्न करेंगे, म- 
हलके समीपवर्ती लीला करनेके ऐसे बगीचे मेरे हृदयको. आन- 
न्दकों बढ़ावेंगे, जिनमे कि मणि सुवर्णादिकी विचित्र रचनासे मंडित 
क्रीड़ा करनेके पर्वत शोभित होंगे, दौर्षिका, (बावड़ी )) गुंजा- 
लिका, और यंत्रवापिका आदि अनेक प्रकाकके जलाशयोंके 
कारण जो मनको हरण करनेवाले होंगे, बकुछ, पुन्नाग ( नाग- 
केशर ), नाग (नागबेल ), अशोक, चम्पक आदि विविध 
प्रकारके वृक्षोंके कारण नो विस्तृत होंगे, पांचों रंगके सुगंधित 
और सुन्दर फूलोंके भारसे शाखाओं तक नम्न' हुए इुमद कोकनद्‌ 
आदि कमलोसे नो सुन्दर होंगे, और जहां घूमते हुए भोराके 
सुन्दर गुंनारयुक्त गीत होते होंगे | चूर्यके रथोकी सुन्दरताको 


शक अशेक मम कपास परम ए जाम सास 
4 कंठसे नीचे लटकनेवाली माछा। २ जिस वावड़ीम फव्वारे छगे हुए हों। 
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भी जीतनेवाले मेरे रथ मुझे प्रमुदित करेंगे । इन्द्रके ऐरावत हाथीके 
माहात्म्यको भी नष्ट करनेवाले मेरे श्र्ठ हाथियोंकी श्रेणी मुझे हर्पित 
करेगी । सुरेन्द्रके घोड़ोंको नीचा दिखानेवाले करोड़ों घोड़े मुझे संतो- 
पित करेंगे । मेरे आगे २ दौड़ेनेवाले, मुझपर प्रेम करनेवाले, दूसरों- 
को दूर करनेमे चतुर, परस्पर एक चित्तवाले और एक दूसरेसे अति- 
शय सटे हुए असंख्य पेदल सिपाही मेरे हृदयकों उलासयुक्त करेंगे। 
नमस्कार करनेमें अनुराग रखनेवाले अनेक राजा अपनी मुकुट्मणिर्यो- 
की किरणेंसे मेरे चरण कमर्ोको प्रतिदिन रंनित करेंगे । में बहुत 
बड़ी प्रथ्वीका मांडलिक राजा होऊंगा और बवृहस्पतिकी बुद्धिका भी 
तिरस्कार करनेवाले मेरे बड़े २ मंत्री राज्यके सारे कार्योंकी चलावेंगे।” 
ये सब मनोरथ मिखारीकी अच्छी भिक्षा मिलनेकी इच्छाके तुल्य- 
समझना चाहिये | और भी यह जीव विचार करता है कि, “जब में 
अतिशय सम्द्धिशाली और निश्चिन्‍्त हो जाऊंगा और इसलिये जत्र 
सब प्रकारकी सामग्री मेरे पास हो जायगी, तब विधिपूवेक 'कुटठी- 
प्रावेशिक*” रसायन प्िद्ध करूंगा । उसके सेवन करनेसे में सिकुडुनवा- 
लोकी सफेदी, गंजापन, अंगहीनता आदि दोषोसे रहित, जरामरणरूप 
विकारोंसे मुक्त, देवकुमारोसे भी अधिक कान्तिवाला, सम्पूणे विषयो- 
के भोगनेमं समथे ओर बलवान शरीर प्राप्त करूंगा।” यह सब्र पाई 
हुईं मिक्षाको एकान्त स्थानमें ले जानके मनोरथके समान समझना 
चाहिये | 
की हु कप 

ओर भी विचार करता है कि,--इस प्रकारका शरीर प्राप्त होने- 
पर मैं अपने मनमें बहुत ही प्रसन्न होऊंगा और गहरे प्रेमसमुद्रमें 
ड्ूबकर उन मनोहर ल्रियोंके साथमें इस प्रकार क्रीड़ा करूंगा,-कभी 
१ कोई इस प्रकारकी रसायन जिसके कारण नौरोगी सुन्दर शरीर प्राप्त हो। 
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निरन्तर प्रवर्तमान मदनरसके वशर्म होकर बहुत समय तक सुरत*- 
क्रीड़से स्पर्शनेन्द्रियको अप्तन्न करूंगा, कमी रसनेन्द्रियको सन्तुष्ट 
करनेके लिये सारी इन्द्रियोंकों स्वस्थ करनेवाले तथा बल देनेवाले 
मनोज्ञ रसेंका स्वाद डूंगा, कभी अतिशय सुगंधित कपूर भिले हुए 
चन्दन, केशर और कस्तूरीका विलेपन करके पांच प्रकारकी सुगंधि- 
संशरक्त ताम्बूलका स्वाद लेनेके बहाने नापिका इन्द्रियकों तृप्त कहंगा, 
कर्मी ऐसे नाव्कोंको देखकर निनमे कि निरन्तर रदंगोंकी ध्वनि 
होती है, देवांगनाओंका श्रम उत्पन्न करनेवाली युन्दर त्रियां जिन्हें 
खेडती हूँ, नानाग्रकारके वेष निनम धारण किये जाते हैं, और जंग- 
हार नामक नृत्यस जो मनको हरण करता है नेत्रोंकी आनन्दित 
करूँगा, कर्मी मधुर कंठवाले और गायनविद्याक्रे प्रयोगोंको अच्छी 
तरहसे गाननेयाले गंव्वोंके बांसुरी, वीणा भीर मद्दंगोंके साथ गाये 
हुए सूक्ष्म गधुर और अस्पष्ट ध्वनिर्तयुक्त गीतोंको सुनकर कारनोंको 
आस्हादित कहूंगा और कभी सारी कलाओंके जाननेवाले, समान 
अवस्थाबाले ( हमउमर ), अपना छदयसर्वस्त्र सॉप देनेवाले अथीत्‌ 
परस्पर किग्ीसे कुछ छुपा न रखनेवाले, उत्कृष्ट, शुरता, उदारता और 
पराक्रमवाले, और सुन्दरता कामदेवके भी रूपपर हँसनेवाले मि- 
त्रोकि साथ नाना प्रकारकी क्रीड़ा करता हुआ सारी इन्द्रियोंकी आ- 
र्हादित करूँगा ।” इन सब्र विचारोंकों उस्त भीखकों एकान्त्मे 
खानेकी इच्छाके समान समझना चाहिये | 

फिर विचार करता है कि,--- इस प्रकारसे वहुतकाछ तक परमो- 
त्कूष्ट सुख भोगते रहनेपर मुझे ऐसे सैकड़ों पुत्र प्राप्त होंगे, निनका 
स्वरुप देवकुमारों सरीखा होगा, जो शत्रुओंकी खियोंके हृदयमें दाह 


१ सी-संभोग। २ मिस नृत्यमें अंगुलियां तथा दूसरे अंग मठकाये जाते हैं। 
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उत्पन्न करेंगे (कि, हाय हमारे ऐसे पुत्र न हुए), सारे कुठम्त्री तथा 
प्यारे छोगोंकी नाना प्रकारकी प्रकृतियोंकों प्रसन्न करेंगे, सत 
मनकी करेंगे और जिन्हें देखकर मेरे ही प्रतिविम्घकी शंका उत्पन्न 
होगी ( कि, इनका रूप ठीक पिताके समान है ), और तर मैं सर्व 
मनोरथ पूर्ण हो जानेसे और सारे विज्नोंका नाश हो जानेते अपनी 
इच्छानुस्तारा अनंत काह_ तक विचरण करूंगा ।” यह सत्र उत्त 
भीखके कद॒न्नको बहुत दिनेंके लिये रख छोड़नेके मनोरथ तुल्य 
समझना चाहिये । 


आगे यह जीव फिर विचार करता है किः- मेरे इस प्रकारके 
वैभवकी बढ़तीको यादि कभी दूसरे राजा छोग सुन छेंगे, तो वे इंपासि 
सबके सब एकत्र होकर मेरे देशपर चढ़ आवेंगे, और उपद्रव मचा- 
बेंगे । यह देख मैं शीघ्र ही चतुरंगिनी सेनाके साथ उनपर टट पडूँगा | 
और वे भी अपनी सेनाके घमंडसे मेरे साथ संग्राम करने छगेंगे ! 
किर क्‍या है, बहुत समय तक दोनोका घोर युद्ध होगा । उप्त समय 
यदि वे परस्पर सटे हुए होनेसे तथा बहुतसे साधन पाजानेसे मुझपर 
जरा भी आक्रमण करेंगे, तो मेरा क्रोध एकाएक बढ़ जायगा और 
उससे रणका उत्साह इतना प्रवक हो जायगा कि, उनको में एक 
एक करके सेनासहित चूण कर डाढूंगा। मेरे बाँधे हुए उन सब यो- 
द्वाओंका पातालमें प्रवेश करनेपर भी मोक्ष नहीं हो सकेगा। अ- 
थांतू वे किप्ती तरहसे नहीं बच सकेगे।” दरिद्री विना समयके ही 
जो लड़ाई करनेका विचार करता है, यह प्रस्ंग उस्तीके समान समझना 
चाहिये | 

फिर विचार करता है कि,-“ इसके पश्चात्‌ एथ्वीके समस्त राजा- 
ओंका जीतनेवारा होनेके कारण मैं चक्रवर्ती पदको प्राप्त करूँगा-- 
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मेरा चक्रवर्ति-राज्याभिषेक किया जावेगा | उस्समय तीन भुवनमें 
एसी काई भी वस्तु न रहेगी, जो मुझे प्राप्त नहीं होगी ।" इस प्रकारसे 
यह राजपुत्र जादि जवस्थाओर्मि बतेता हुआ जीव बहुतसे निरर्थक 
विकत्पसि नो एकके बाद एक उठा करते हैं, अपने आपको व्याकुछ 
किया करता ६-रोद्रध्यान करता हैं, और उससे सथन कर्मोंका बंध 
करके महान्‌ नरकेर्मे पडता है। इन राजकुमार आदि अवस्थाओंमें 
यद्यपि यह जीव भनेद्न प्रकारसे खेदित होता है, परन्तु तो भी पूर्वो- 
पार्जित पृण्यक्रे अभावसे अपने दृदयकी तापको छोड़कर और किस्ती 
भी अर्थकी सिद्धि नहीं करता हैं। इससे यह समझना चाहिये कि 
यह जीव राजकुमारादि अवस्थाओर्मे यद्यपि अतिशय विशालचित्त 
होनेके कारण छाटी सत्तुओपर अपने मनोरथकी नहीं जाने देता है 
तथा बहुतसे घनकी चाह रहनेके कारण अपनी बुद्धिसे भी बड़ा उदार 
रहता है, तो भी सिन्‍्होंने शान्तिरूपी अमृतके आस्वादन करनेका 
खुल अनुभव किया हैं, पंचेमस्द्रियकें विषयोका दुखदाई परिणाम जिन्हें 
ज्ञात है आर पिह्विरूपी नवीन ख्रीसे सम्बन्ध करनेका जिन्होंने निश्चय- 
कर लिया है, ऐसे ज्ञानवान्‌ और श्रेष्ठ साथुओंको वह क्षद्र मिखा- 
रैके समान ही प्रतिमासितहोता है, फिर अन्य अवस्थाओंकी तो 
कया ही क्‍या दे ? अर्थात्‌ नव राजकुमारादि ऊंची अवस्थाओंमें भी 
इस नीवकी वे भिखारी समझते हैं, तत्र और साधारण नीची अवस्था- 
आम तो समझेंहीगें | आगे इसी बातको स्पष्ट करके दिखलाते हैं:- 
जत्र तत्त्वमार्गका ( सच्चेधर्मका ) नहीं जाननेवाछा यह रंक जीव 
ब्राष्णण, बदय, अह्दीर, और अंत्यन (नीच) आदि जातियेंमिं उत्पन्न 
होता है, तब इसे याद्धि कभी दो तीन छोटे २ गांवोंका ही स्वामी- 
पन मिल जाता है, तो अपने तुच्छ अभिप्रायेके कारण यह समझ 
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बैठता है कि, में चक्रवर्ती हो गया हूँ | यदि कभी कि्ती खेतके 
एक ठुकड़ेका मालिक हो जाता है, तो जानता है कि में महामांड- 
लिक राजा हो गया हूं । कभी कोई व्यभिचारिणी कुलटा स्लरी मिल 
जाती है, तो उसे देवांगना समझ लेता है। कभी अपने किप्ती २ 
अंगके विलकुछ वेडोल होनेपर भी आपको कामदेव सरीखा सुन्दर 
मानता है। कभी चांडालोंके मुहल्ले सरीखे अपने परिवारके छोगोंको 
इंद्रके परिजनोंके समान मान लेता है। कभी तीन चार हजार, तीन चार 
सौ, अथवा तीन चार वीसी रुपयोंके लछाभको ही समझ लेता है कि मैं 
कोव्याधीश हो गया हूं । कभी पांच छह द्वाणे ( ३९ सेर वजनका 
माप ) धान्यके पैदा हो जानेको कुबरेरकी सम्पत्तिके समान मान छेता 
है। कभी अपने कुठुम्बके भरणपोषणकों ही महाराज्यका पा लेना 
समझता है। कभी केवछ अपने कठिनाईसे भरे जानेवाले पेटके भर लेने- 
को ही बड़ा भारी उत्सव मान छेता है। कभी भीखके मिल जानेका 
ही जीवनका मिल जाना निश्चय कर छेता है। और कभी शब्दादि 
विषयोके भोगनेंम छवछीन हुए किप्ती राजाकों अथवा अन्य किस्ती 
भाग्यवान्‌ पुरुषको देखता है, तो “यह इन्द्र है, यह देव है, यह 
वन्दनीय है, यह पुण्यवान है, यह महात्मा है, यदि इसके सरीखे 
विषय मुझको प्राप्त होवें, तो में भी उन्हें भोगूं।” इस प्रकार चिन्ता 
करता हुआ व्यथ ही केश करता है। 

फिर इन विचारोंसे विडम्बित हुआ जीव उक्त विषयोंकी प्राप्ति 
के लिये राजाओंकी- सेवा करता है, उनकी उपासना करता है, सदा 
नम्रता प्रगट करता है, उनके अनुकूल उन्हीं जैसा बोलता है अर्थात्‌ 
जी हां जी हां! किया करता है, स्वयं चाहे दुखी हो, परन्तु उनके 
हंसनेपर हँसता है, निन पुत्रके उत्पन्न होनेते आपको चाहे अतिशय 
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आनन्द हुआ हो, परन्तु उनके रोनेपर रोता है, अपने चाहे शत्रु 
हों, पर राजाके प्यारे हों, तो उनकी प्रशंसा करता है, इसी प्रकार 
अपने मित्रकी भी यदि वह राजाका वैरी हो, तो निन्‍्दा करता है, 
रावदिन आगे २ दौड़ता है, स्वयं थकामांदा हो, तो भी उनकी पग- 
चंपी करता है, अपवित्र स्थानोंको घोता है, उनके कहनेसे सारे नीच 
कर्म करता है, यमराजके मुंहके समान युद्धके मुंहमें प्रवेश करता है, 
तरवार आदि हथियारोंके घावोंके सहन करनेको भपना वक्षःस्थरू 
समर्पण कर देता है, और इस तरह धनकी इच्छा करनेवाला यह रंक 
जीव मनोरथ पूर्ण किये विना ही मर जाता है। 

कभी यह खेती करनेका आरंभ करता है, तो उसके कारण 
रातदिन खेदित होता है, हक जोतता है, जंगलमं रहकर पशुनीव- 
नका अनुभवन करता है, अथीत्‌ पशुओंके समान जिन्दगी विताता 
है नानाप्रकारके प्राणियौका घात करता है, पानीके नहीं वरसनेसे 
संताप करता है और वीजके नाश हो जानेसे दुखी होता है। 

कभी व्यापार आरंभ करता है, तो उसमें झूठ बोलता है, विश्वास 
करनेवाले भोले लोगोंको ढूटता है, देशान्तरोको जाता है, शीतका 
कष्ट भोगता है, धूपकी गर्मी सहता है, भूखों मरता है, प्याप्तको 
नहीं गिनता है, भय और परिश्रमजन्य सैकड़ों दुःखोंका अचुभव 
करता है, अतिशय भयानक समुक्षेंमें प्रवेश करता है, और उसमें 
जहाजके फट जाने अथवा टूट जानेसे ड्रबकर जरूचर जीवोंका भो- 
जन बन जाता है | कभी पर्वतोंकी कन्दराओंमें फिरता है, असुरोंकी 
गुहाओमें जाता है, और रप्तकूपिकाओंका शोध करता है, जिससे कि 
उनके रक्षक राक्षस उसका मक्षण कर नाते हैं। कमी और भी बडा 
साहस करता है-रातको स्मशानोंमें जाता है,. मरे हुए मनुष्योंके 
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शरीरोंकों उठाता है, और उनके मांप्कों विखराता है, इस तरह 
नीच जातिके वेतालॉको ( प्रेतोंकी ) साधता है, और उनके क्रोधित 
होनेपर अन्त मारा जाता है.। कभी खन्‍्यवाद अथीत्‌ खनिज- 
विद्याका अभ्यास करता है, और उससे घनके छक्षणोंवाली भूमिका 
निरीक्षण करता है, यदि कहीं कुछ मिल जाता है, तो उसको 
देखते ही संतुष्ट होता है, उसके ग्रहण करनेके लिये रातको जीवोंकी 
वलि देता है, परन्तु जब उस घनके हँडेमें जलते कोयले भरे हुए 
पाता है, तो बहुत ही दुखी होता है| कभी धातुवादका अनुशीलन 
वा अभ्यास करता है, धातुवादियोंकी भेंट करता है-सुश्नपा करता 
है, उनके उपदेशको ग्रहण करता है, वहुतसी जड़ी वृटियोंको 
एकत्र करता है, धात॒ु्ोकी मिट्टी (धाऊ) छाता है, पारेको 
समीप रखता है, उसके जारण ( जलाना ), चारण ( उड़ाना ) और 
मारण करनेमें कष्ट पाता है, रातदिन धोंकता है, घड़ी घड़ीमें चि- 
छाता है, पीछे तथा सफेद होनेकी थोड़ीसी भी सिंड्धि देखकर हर्पित 
होता है, रातदिन आशाके लड्डु खाता है, और इस क्रियामें अपने 
पास जो थोड़ा बहुत धन बचा हुआ होता है, उसको भी खर्च कर 
देता है, और अन्तमें जब यह सोना चांदी बनाना सिद्ध नहीं होता 
है, तब इसके विश्वमसे अथवा पागलूपनस्ते मर जाता है। 


कभी विषयभोगोंकी प्राप्ति हो सके, इसलिये यह जीव धन चाहता 
है और उसके लिये चोरी करता है, जूआ खेलता है, यक्षिणीकी 
आराधना करता है, मंत्रोंका जपन करता है, ज्योतिपकी गणना 
करता है, निमित्त मिलता है, लोगोंके चित्तोंका आकर्षण करता है, 
और सारी कछाओंका अभ्यास करता है; जधिक कहनेसे क्‍या ऐसा 
कोई कार्य नहीं है, जिसे धनके लिये यह जीव नहीं करता है, ऐसा 
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कोई वचन नहीं है जिसे यह नहीं वोलता है, और ऐसा कोई कार्य 
संभव नहीं है, निसे यह नहीं विचारता है। इस प्रकार धनके लिये 
इधर उधर निरन्तर भ्रमण करता हुआ भी यह पूर्वपुण्यरहित जीव 
नितना धन चाहता है, उसप्मेंसे तिल तुप मात्रका तीसरा हिस्सा भी 
नहीं पा सकता है | केवल अपने चित्तके संतापको, जाततरौद्र ध्यानके 
कारण गुरुतर (अधिक स्वथितिवाले ) कर्मोंको और उनके द्वारा अपनी 
दुर्गतिको वद्ाता है। 

यदि कभी पूर्वजन्मका किया हुआ कुछ पुण्य होता है, तो उसके 
उदयसे यह जीव हजार दश हजार छाख दश लाख रुपया, अथवा 
प्यारी स्ली, अथवा अपने शरीरकी सुन्दरता, अथवा विनयवान कु- 
डुम्तर, अथवा धान्यका संग्रह, अथवा दो चार गांवोका खामीपन, 
अथवा थोड़ा चहुत राज्यादि प्राप्त लेता है। और तब जिम प्रकार 
वह भिखारी जरासे कदन्नको पाकर गवमे आगया था, उसी प्रका- 
रसे यह जीव भी मतवाल्य हो जाता है और मदरूपी सन्निपातसे 
असित होनेके कारण किसीकी प्रार्थना नहीं सुनता है, दूसरे लोगों- 
की ओर देखता नहीं है, गर्दनको झुकाता नहीं है, मीठे वचन बोलता 
नहीं है, विना ही समयके आंखे मीचता है-ऊंधता है, और गुरु- 
ओंका अपमान करता है। अतएव इस प्रकारके जोछे अमिप्रायोंसे 
जिप्ता निमसस्‍्वरूप नष्ट हो गया है ऐसा यह जीव, सम्यसक्ञानादि 
रत्नेति भरपूर होनेके कारण जो परम ऐश्वर्यशाल्ली हैं, ऐसे ज्ञानी 
मुनिराजोंकों क्षद्र मिखारीसे भी अधम क्यों न प्रतिभासित होवे 
होना ही चाहिये । 

और जब यह जीव पशु शरीरकों तथा नरकायुकों धारण करता है; 
तब तो भिखारीकी भी उपमाकों रंघन कर जाता है अर्थात्‌ मिखा- 
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! 
रीसे भी नाच प्रतीत होता है। क्यों कि जिनके विवेकरूपी धन है, 
ऐसे महर्पियोंको जब॒ महा ऋद्धियोंके धारण करनेवाले, आतिशय 
कान्तिवाले, अनुपम विषयभोगोंके भोगनेवाले और बडी २ हम्त्री 
अवस्थाओंवाले इन्द्रादिदेव ही यादि वे सम्यग्दशंनादि रत्नोंसे रहित 
हों, तो अतिशय दरिद्री और विजलीके विलास सहश क्षणमंगुर जीव- 
नक धारण करनेवाले जान पड़ते हैं, तब फिर दूसरे संस्ताररूपी उद्रकी 
गुफामें रहनेवाले क्षुद्र जीवोंकी तो वात ही क्या हैं ? अर्थीत्‌ वे तो 
अतिशय दरिद्वी हैं ही । 

जैसे वह निष्पुण्यक लोगोंसे अनादरपूर्वक पाये हुए उस घिनोंने 
भोजनको खाते समय यह शंका किया करता था कि, “कोई वलवान्‌ 
इसे छीन न ले जावे” उसी प्रकारसे यह महामोहसे मारा हुआ जीव 
भी जब अनेक छलेशोसि उपार्नन किये हुए घन तथा खी आदि दूसरे 
भोगोंको भोगता है, तब चोरोंसे डरता है, रामाओंके आकस्मिक भर्योस्ति 
भयभीत रहता है, दायादोंके (हिस्सेदारोंके) भयसते कांपता रहता है, 
याचकोंके कारण उद्देजित रहता है-उनसे पीछा छुगना चाहता है 
औरें अधिक कहनेसे क्या यह जिन्हें किसी भी पदार्थकी वांछा नहीं 
रहती है, ऐसे अत्यन्त निंप्शह मुनियोंकी ओरसे भी शंकित रहता है। 
वह समझता है कि, ये उपदेशरूप वचनोंके घटायेपसे ठमकर मुझसे 
मेरी यह धनादि सामग्री लेना चाहते हैं।इस प्रकार अतिशय मूच्छारूप 
( इच्छारूप ) विषयसे अभिसूतर होकर यह सोचता है कि, मेरे ये 
धनादि पदार्थ अश्विसे जल जावेंगे, नदीके प्रवाहमें वह जावेंगे, चोरादि 
इन्हें हर ले नावेंगे, इसलिये इन्हें सुरक्षित करना चाहिये। और फिर - 
किप्ती भी पुरुषका भरोस्ता नहीं होनेके कारण यह अकेला ही रात्रकों 
उठकर भूमिमें बहुत गहरा गद्ढा खोदकर और विना किसी ग्रकारका 
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शब्द किये हुए जाकर उसमें अपनी सम्पत्तिको गद्गता है, फिर उप्त 
गड्ढेंकी पूरकर जमीनको बराबर कर देता है, तथा ऊपर धूछ कचडा 
आदि डाल देता है | इस तरह कोई मनुष्य जानन सके, ऐसी साव- 
घानीसे यह कार्य सम्पादन करता है| परन्तु तत्काल ही यह विचार 
करके कि, कहीं में संवयं ही इसे नहीं पहिचान सका तो ? उस स्था- 
नपर नानाप्रकारके चिन्ह कर देता है | दूसरे कार्योके लिये उस स्थान- 
परसे जाते हुए लछोगोंकी ओर वारवार देखता है ओर यदि कभी किसी 
मनुप्यकी दृष्टि उम्त ओर जाती है, तो डर जाता है और “हाय ! 
इसने तो जान लिया,” ऐसा समझकर तीव्र मोहसे जलता हुआ रातभर 
नींद नहीं लेता है। वीचमें ही उठकर उत्त स्थानपर जाता है, उ्त 
धनको खोदकर निकाल लेता है और दूसरे किस्ती स्थानम फिर गड़ा 
देता हैं। उस्त समय भयके मारे चारों दिशाओंकी ओर अपनी दृष्टिको 
करता जाता है ( कि, कहीं कोई देखता तो नहीं है) और मुझ्ले 
कोई देख लेगा, इस चिन्ताके कारण वह जो दूसरी हलून चलनादि 
क्रियाएं करता हैं, वे भी केवल शरीरसे करता है। क्योंकि मन तो 
धनके बंधनमें ऐसा जकड़ा हुआ होता है कि, उप्त स्थानसे दूसरे 
स्थानकों एक पैर भी नहीं चछ सकता है। इस प्रकार सैकड़ों उपा- 
यॉसे रखाया हुआ भी वह द्रव्य कोई न कोई देख लेता है, और 
निकाल ले जाता है। तब बिना समयके वज्र पड़नेसे जैसे किस्तीका 
शरर दलित हो जाता है, उसके समान होकर 'हाय माता । हाय पिता! 
हाय भाई |? इसप्रकार बिललाता हुआ सरे ज्ञानी जनेके चित्तोंको 
दयासे व्याप्त कर देता है। अथवा जतिमूच्छारूप व्याप्के मक्षण किये 
जानेगे अर्थात्‌ शोकके कारण जतिशय मूछित हो जानेसे मर जाता है । 
इस प्रकार थोड़ेंसे घनमें मिनके चित्तकी वृत्तियां उलझी हुई 
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रहती हैं, उनकी चेष्टाओका संक्षेपद्लप वणन किया | 
$ स्क। 
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इसी प्रकारसे जब इस जीवको अपनी ख्लौकी रक्षा करनेरूप अह 
असित करता है, और ईपारूप शल्य जत्र इसके हृदयमें च्ुभती है, 
तब दूसरा कोई मेरी ख्रीको देख नहीं लेवे, ऐसी दृष्टि रखता हुआ 
घरसे वाहर नहीं निकछता है, रातको सोता नहीं है, माता पिताको 
छोड़ देता है, कुद्ठुतीननोंके स्नेहको शियिल कर देता है, अपने 
प्यारेसे मी प्यारे मित्रकों घरम नहीं आने देता है, धर्मकार्योका नि- 
रादर करने रूगता है, छोग निंदा करेंगे, इसकी कुछ परवाह नहीं 
करता है, केवल उसीके मुंहकों निरन्तर देखा करता है, और उस्ी- 
को परमात्माकी मूर्ति मानकर योगीके समान सारे व्यापारोंको 
छोड़कर ध्यान किया करता है | वह जो कुछ करती है, उसीको 
सुंदर मानता है, जो कुछ वह बोलती है, उप्तीको आनन्दकारी 
मानता है, वह जो कुछ विचार करती है, उप्तीकी उसकी चेष्टा- 
ऑँसे जानकर पूर्ण करने योग्य समझता है | फिर मोहसे विडम्बित 
होकर सोचता है कि, यह मुझपर प्यार करती है, मेरा हित चाहने 
वाली है, संसारमें इसके समान सुंदरता, उदारता, और सौभाग्यादि 
गुणोसे सुंदर त्ली और कोई नहीं है । 

यदि कभी कोई परपुरुष माता समझकर, वहिन मानकर और देवी 
जानकर ही उसकी ओर देखता है, तो भी यह जीव मोहके वा 
मूखताके कारण अतिशय क्रोधित, विव्हलचित्त, मुच्छत और मरते 
पुरुषके समान क्या करना चाहिये, इसका विचार नहीं कर सकता 
है। और यदि कभी उस ख्ीसे वियोग हो जाता है, अथवा वह 
मर जाती है, तो यह रोता है, विडता है, अथवा मर भी जाता है। 
यादि कभी दुःशीलताके कारण वह परपुरुषगामिनी वा व्यमिचारिणी 
हो जाती है, अथवा राजा आदि दूसरे पुरुष उसे बलपूर्वक छीन छेते 
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: तो यह महामोहमें विहल होकर नत्र॒ तक जीता है, तब तक 
देदयका ज्वाल्यप्ते जलता रहता है अथवा अधिक दुःख होनेसे प्राणोंको 
छोड देता है | इस तरह एक एक वस्तुके प्रेममें उल्झा हुआ 

व अनेकानेक दुःख पाता है, तो भी विपरीतश्रद्धान वा मिथ्या- 
त्वक्के कारण उन वस्तुओंकी रक्षा करनेमें चित्तको लगाये हुए निर- 

न्तर ऐसी शोका किया करता है कि, मेरी इस वस्तुको कोई हरण 

7 ले जायगा । 


आर जैसा पहले कहा है कि, “उस बुरे भोजनसे पेट भर जाने 
पर भी भिख्ारीकों संतोप नहीं होता था वल्कि क्षण क्षणमें उल्टी 
नूख बदती थीं।” उसी प्रकारसे धन, विपय, ख्रीआदिरूप बुरे 
भोननप्ते पूरी करनेपर भी इस जीवकी अभिलापाका नाश नहीं होता 
है, बल्कि उप्तकी तृष्णा ओर भी अधिक बढ़ती है । जैसे, कभी 
सो रुपया मिल नाते हैं, तों हनारकी चाह होती है। उतने भी हो 
जाते हैं, तो लासखकी इच्छा होती है। उसकी भी प्राप्ति हो जाने पर 
करोडकी और फिर उसके प्राप्त होनेपर राज्यकी वांछा होती है । 
राजा हो नाता है, तत्र चक्रवर्ती होनेकी चेण्टा करता है, और 
चक्रवर्ती हो जानेपर देव होना चाहता है। जत्र देव हो नाता है 
तम इन्द्रप 


/॥. १ 7॥ [6 


| 


्डि 
ग्न्द बिल 
जञ हे झने 


है| 


हर लक 


दकी वांछा करता है और पहले दूसरे स्वर्गका इन्द्र हो 
मनेपर भी उत्तरोत्तर कल्पस्वर्गोंके स्वामीपनकी प्यास्से पागलप्ता 
बना रहता दै। इस प्रकारसे इस जीवके मनोरथोंकी कभी पूर्ति ही नहीं 
होती हैँ? । जैसे कठिन गर्मीके दिनोमें चारों ओरकी दावानलकी 
| उक्त वे फेनसित्कविना+- 
इच्छति शरती सइल्ल॑ ससदक्त: कोटिमीद्रते करत्तुम्‌ । 
फोटियुतोडपि नृपत्व॑ नृपोडपि वत चक्रवर्तित्व ॥ १॥ 


८रे 


दाहसे मिसका शरीर झुल्स गया है और अतिशय प्यासकी 
व्याकुल्तासे जो मूर्छित होकर गिर पड़ा हो, ऐसे किसी पथिककों वहीं- 
पर ( मूछित अवस्थामें) स्वप्न आ जावे और उसमें उसे प्रचल जलूत- 
रंगोंसे आकुलित अनेक जलाशयोंका पानी पी रहा है, ऐसा दिखलाई 
देंवे, तो भी उसकी प्याप्त मरा भी कम नहीं होती है, उसी प्रकारसे 
इस जीवकी आशा-प्यास भी धन विपयादिकंसि कम नहीं होती हैं। 
अनादि संसारमें परिश्रमण करते हुए इस जीवने देवोंकी पर्यायामें 
इन्द्रियोंके अनुपम शब्द रस गंधादि विषय अनन्त वार भोगे, 
अनन्त अमूहय रत्न प्राप्त किये, कामदेवकी स्री रतिके विलासॉका 
भी तिरस्कार करनेवाली विल्यप्तिनी देवाइगनाओंके साथ विलास्त 
किया, और स्वर्ग,मर्त्य तथा पाताक छोककी सबसे सुन्दर क्रीड़ाओंका 
भी उलूंघन करनेवाली नानाप्रकारकी मनोहर क्रीड़ाएं कीं। तो भी 
अत्यन्त भूखके कारण घुसे हुए पेटवाले द्रिद्रीकी नाई यह जीव 
उन दिनों भोगे हुए विषयोका वृत्तान्त जरा भी नहीं जानतां है-भूछ 
जाता है, केवल उनकी अभिलाषाओंके संतापसे सूखा करता है । 
और पहले जो कहा है कि, “उस भिखारीको लोलपतासे खाया 
हुआ वह भीखका भोजन अजीणे करता है और जत्र पच जाता है, 
तब वात विश्वचिका आदि रोग उत्पन्न करेके उसे दुखी करता 
है।” सो इस तरहसे घंटित करना चाहिये कि, जत्र यहे राग- 
द्वेषादि विकारोसे घिरा हुआ जीव कुमोजनके समान धन-विपय-- 
ख्री आदिं ग्रहण करता है, तब इसे कर्मेंसंचच वा कर्मबंधनरूप 
जजीण हीता है ओर जब यह उदय द्वारसे उप्ते पचाता है अथोत्‌ 
गा मा की | मो गा 


चेक्रधरोडपि सुरत्वं सुरोडपि सुरराज्यमीहते कर्त्तुपू । 
धुरराजोप्यूध्व॑गार्ते तथापि न निवर्तते तृष्ण ॥ २ ॥ 


ल्न् 
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आर देव गतियोंमें प्रमण करनेरूप वातविशूचिका आदि रोग 
उत्पन्न करके इस जीवको वहुत ही दुखी करते हैं। और उस मिखा- 
रीके भोजनको मिप्त प्रकार सारे ( नये ) रोगोंका कारण और पहले 
उत्पन्न हुए रोगोंका बद्ानेवाला कहा है, उसी प्रकारसे इस रागी 
जीवके भोगे हुए जो विषय आदि हैं, उन्हें पहले कहे हुए महामोह 
आदि सरे रोगेकि उत्पन्न करनेके तथा पहलेके रोगोंके बढानेके 
कारण समझना चाहिये । अभिम्राय यह है कि, विपयोंके भोगनेसे नये 
कर्म बेचते हैं तथा पुराने बांधे हुए कमोंकी स्थिति और अनुभाग (रस) 
बढ़ता और उन क्मोसे राग-द्वेप-मोहआदि रोग होते तथा बढ़ते हैं | 

और जैसा पहले कहा गया है कि, “वह दरिद्री उस्ती कुमोजनको 
अच्छा मानता है, तथा अच्छे स्वादिष्ट भोजनका स्वाद तो वेचारेको 
स्वर्म मी कभी नहीं मिला है ।” उसी प्रकारसे इस जीवकी चि.- 
त्तद्ाति महामोहसे अ्प्तित हैँ, इसलिये यह ऊपर कहे हुए सारे दोपोत्ते 
दूषित धनविषयादिकों अतिशय सुन्दर और अपना हितकारी मानता 
ह और जो स्वाघीन, परछोकर्मे छुख देनेवाला, अपरिमित आनन्दका 
करनेवाठा, जौर अतिशय कल्याणकारी, सम्यक्चारित्ररूप खीरका 
भोजन है, उसे यह बेचारा जिसके कि महामोहरूपी निद्रासे विवेक- 
रूपी नेत्र बन्द हो गये हैं, कभी प्राप्त नहीं करता है। 

निम्के प्रारंभका कुछ पता नहीं है, ऐसे इस संसारके परिश्रमर्णमे 
यदि इस जीवने कभी सम्यकूचारित्र पाया होता, तो इसे सारे क्ेशोकि 
नष्ट करनेवाले मोक्षकी प्राप्ति अवश्य ही हुईं होती, इतने समय तक 
पंस्तारवनम नहीं भटकना पड़ता । परन्तु यह तो अभीतक भ्रमण 
करता है | इससे निश्चय होता है कि, मेरे जीवने सम्यक्चारित्ररूप 
मुन्दर भोजन कभी नहीं पाया है| 


<8 


और पहले कहा है कि,“ वह भिखारी उस्त अच्ृष्टमूलपर्यन्त 
नगरके ऊंचे नीचे घरोंमें, तिराहों चौराहों तथा आंगनेमं और नाना- 
प्रकारकी गलियों निरन्तर बिना थकावटके श्रमण करता हुआ अनन्त 
वार घूमा है।” से इसनीवके विपषयमें भी वैसा ही समझना चाहिये। 
क्योंकि काल अनादि है, इसलिये इस जीवने भी भ्रमण करते हुए 
अनन्त पुद्दलपरावर्तन* पूर्ण कर डाले हैं ( और इस बीचमें इसने ऊंचे 
नीचे गोत्रोंम नाना गतियोमें और अनेक योनियोम अनन्त वार भ्रमण 
किया है ) और नेंसे वहां कहा है कि, ““उप्त भ्रमण करते हुए दरिद्वीका 
उस नगरमें न जाने कितना समय बीत गया है” उसी प्रकारसे इस 
जीवको संप्तारमे भ्रमण करते हुए कितना काल त्रीत गया है, इसकी 
मिनती इन्द्रियज्ञानके गोचर नहीं है--अर्थात्‌ बीते हुए समयकी 
गणना नहीं हो सकती है।कार जनादि है, इसलिये उसका माप 
नहीं हो सकता है। 


. इस प्रकारसे संस्ताररूप नगरमे यह मेरा मिखारीरूप जीव कुवि- 
कहप कुतर्क कुतीर्थरूप उपद्रवी तथा दुर्दमनीय छड़कोंके द्वारा अ- 
पने तत्त्वोके सन्‍्मुख होनेवाली बृत्तिरूपी देहम॑ विपयेय ( मिथ्यात्व ) 
करनेरूप ताड़नाओंसे क्षणक्षणंमें चोट खाता हुआ महामोहादिरूप 
रोगोंसे अ्रप्तित होता है ओर उनके कारण नरकादि पीड़ा देनेवाले 
स्थानोंमें बड़ी मारी पीड़ाके होनेसे स्वरुपभ्रष्ट हो जाता है। और 
इसलिये जिनके चित्त विवेकबुद्धिसे निर्मल हो रहे हैं, उनको इस- 
पर दया आती है। जागे पीछेका विचार नहीं कर सकनेके कारण 





१ अन॑तानंत पुद्नलोंकी कमसे अनंत वार अहण करना और छोड़ना इसको 


एक घुहल्परावर्तन वा द्रव्यपरावर्तन कहते हैं । जीवने ऐसे २ अनन्त पराव- 
तन किये हैं । 
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यह तत्लज्ञानसे बहुत दूर रहता है, इस लिये सब जीवेसि अतिशय 
जबन्ध ज्मात्‌ नीता है, और नीचा ना तुच्छ होनेके कारण धन 
विपयादिरूप कुमोमनकी छूटी थाशाकी फ्रोसीमें उल्मा रहता है 
और कमी थोद्ामा भी झाम हो नानेसे संतुष्टसा हो जाता है, परंतु 
फ़िर भी तृ्त नहीं होता है । उसके उपार्ननम , बढ़नेगें, और रखवाली 
वर््नेम अपने सित्तकों लगाये रहता है जोर उससे सबन तथा बड़ी 
मारी स्थितियाने आद प्रकारफे क्मोका हानिकारक अपवध्य पेय 
बौधता है, मिप्तका क्लि उपभोग करनेसे बढ़ते हुए रागादि रोगेंसे 
पीड़ित होता है। इतनेपर भी विपर्यस्तवित्त (मिथ्यात्री ) होनेके 
करण उसीझी निरन्तर भोगता है और सम्यकृचारित्ररूप खीरके 
भोननका स्वाद ने पाकर जरहत्की ( रहेंटकी ) घड़ियोकि समान स- 
प्यूणे योनियोंगिं जन्‍म धारण कर करके अनन्त पुद्धलपरावतैनरूप 
प्रमण करता है। ( अमीतक मिसारी और जीवकी स्रमानताके 


निपयम ने कुछ कहा गया है, उसका यह सारांश है।). + 
अब भागे हम नीवका क्‍या हुआ, सो कहते हैं।-- ,-० 
सचना--हुस कययोका सम्बन्ध यूत सविष्यत और व्तमोर्नि 

तीनों का्ओसि है। इसलिये ट्स सारे गन्यर्गे कहनेबालेकी इच्छाके अनु- 

सार तीनों ही झार्ओका ज्ञान करानेयाले प्रत्ययोका प्रयोग किया गया 
है, अर्थात्‌ जहां मिस कालसम्बन्धी प्रत्ययकी आवश्यकता समझी गई 

ब् ह कर क्रिया धो ८ 

है, वहां नहीं अत्यव प्रयुक्त किया यया हैं, तो उचित समझना चाहिये। 

74 ,डया-सुसाकिरीमे साया भगियालां भोजन । २ अरहट अंत्रमें जो 
पिया लगी एुई रहती हैं, उनमेंगे जब ऊपरी एक खाली दोती है, तेब 
मौयडी एप मर जाती दे । इसी प्रकाररों जीप एक घारीर छोड़ता दे भर 
दइसरा धारण करता है । 


जे 


(२ 


'अनिननकमम्लननना 
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क्यों कि जेसे कहनेवालेकी इच्छाके अनुप्तार एक ही प्रकारकी 
वस्तुओंमें उन वस्तुओंकी स्थितिके अनुसार कारक अनेक प्रकारसे 
प्रयोग किया जाता है, वैसे ही कार भी किया जाता है। 
ऐसा अनेक स्थानेंमें देखा है, और इसे व्याकरणशासत्त्रके जा- 
ननेवाले भी ठीक समझते हैं। नैस्ते पटनाके जानेका जो रास्ता है, 
उसमें एक कुआ “था? पहले हुआ' “अब हुआ? होगा” और “कल 
लेगा ' ये सब कालके रूप एक ही कुवाके विषय दिये गये हैं, 
परन्तु जुदी २ विविक्षासे सच ठीक हैं | इस विपयमें और अधिक 
कहना अनावश्यक है। । 


उसे नगरमें अपने स्वभावसे ही सब प्राणियोपर गो-वत्स सरीखी प्रीति 
रखनेवाले और प्रख्यातकीर्ति जो सुस्थित नामके महाराजा बतलाये गये 
हैं, सो इस संसारनगरमे परमात्मा-जिनेश्वर-सर्वज्ञ भगवानको समझना 
चाहिये । क्योंकि दुःखोंका नाश हो जानेसे, अनन्तज्ञान अनन्तदर्शन 
और अनस्तवीर्य प्रगट होनेसे, तथा उपमारहित स्वाधीन और 
अतिशय आनन्दस्वरूप होनेसे वास्तव वे ही सुस्थित हो सकते हैं। 
अज्ञान आदि छलेशेकि वशवर्ती जो दूसरे देवआदि हैं, वे अत्यन्त 
डु/स्थित रहते हैं,-आकुछता सहित रहते हैं, इसलिये “सुस्थित' नहीं 
हो सकते हैं। वे ही भगवान्‌ सारे जीवोंकी रक्षा करनेका सूक्ष्मसे 
पक्ष्म विचारबुक्त उपदेश देते हैं, तथा प्रशंसनीय मोश्षको प्राप्त 
करा देनेमें तत्पर रहनेवाले झञास्रोंकी रचना करते हैं, इसलिये स्वभा- 
व्से ही अतिशय वत्सल्हदय हैं। और वे ही सम्पूर्ण देवों तथा 
मनुष्योंके नायक इन्द्र और चक्रवर्ती आदिके द्वारा प्रस्यातकीर्ति 

4 विविक्षाउुसारेण कारकप्रवृत्ति; ( सिद्धान्तकौमुदी) 

* इस कथनका सम्बन्ध पृष्ठ १८ के दूसरे पारिमाफसे है। 


जे 


हैं-अथोत्‌ उनकी कीर्तिका इन्द्र आदि बखान करते हैं | क्योंकि वे 
इन्द्र चक्रवर्ती आदि सब शुभ मन वचन कायकी क्रियामें तत्पर रह- 
कर निरन्तर उनकी स्तुति किया करते हैं। इसीलिये सर्वज्ञ जिनेन्द्रः 
देव 'महाराज' शब्दकों धारण करनेके योग्य हैं। 


४ एक दिन वह भिखारी धूमता घामता किस्ती प्रकारसे उस राज- 
महलके द्वारपर पहुंच .गया और वहां जो 'स्वकर्मविवर' नामका 
द्वारपाल बैठता था, उसने कृपा करके उसे भीतर चला जाने दिया ।” 
ऐसा जो कहा गया है, सो इस प्रकारसे योजित करना चाहिये किः- 
जब यह जीव 'घर्षणघूर्णन' न्यायसे अथोत्‌ निस्त तरह नदीम पत्थर 
घिसता २ घूमता २ गोल हो जाता है, उस तरह किप्ती समय 
कालुलव्धि ' पाकर, यथाप्रवृत्तकरण ( अधःप्रवृत्त नामक परिणाम ) 
करता है, उस समय आयुकर्मके सिवाय अन्य सातों कर्मोकी उत्कृष्ट" 
स्थिति २३० कोड़ाकोड़ी सागरमेंसे अन्तकी एक कोड़ाकोड़ी सा- 
गरकी स्थितिको छोड़ कर शेष सब २२०" कोड़ाकोड़ी 'सागरकी 
स्थितिको क्षय कर देता है। फिर उसमें से ( एक कोड़ाकोड़ी सा- 
गरमेंसे ) भी जब कुछ स्थिति क्षीण हो जाती है, तब यह जीव उम्र 
परमात्मा महाराजके आचारांगादि द्वादशांगपरमागमरूप मन्दि- 
रके अथवा उस परमागंमके धारण करनेवाले -चतुविधसंघरूप मन्दिरके 
द्वारपर पहुंचता है.। वहांपर प्रवेश करनेमें तत्पर, और अपने नामके 
अनुसार गुण रखनेवाछा स्वकर्मविवर नामका द्वारपाल है। 'रवकर्म' 


नस सत तीस 5 ता ४ 

१ ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय और अन्तरायकी, तीस ९ कोड़ा- 
कोड़ी सागरकी, नाम और गरोत्रकी वीस २ कोड़ाकोड़ी सांगरकी और मेहनीय- 
की ७० कोड़ाकोड़ी सागरकी स्थिति है। इस तरह सब मिलोकर' ३३० 


कोड़ाकीडी सागरकी स्थिति है। हब 
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का अर्थ 'अपने कर्म' होता है और 'विवर'का 'विच्छेद' वा 'नाश' 
होता है । अवएव अपने कर्मोका विच्छेद ही उस्त मन्दिरके भीतर 
जाने देंनेवाल यथार्थ द्वारपाल हो सकता है। यद्पि उस मन्दिरके 
्वारपर राग द्वेष मोह आदि जोर भी वहुतसे द्वारपाल रहते हैं, परन्तु 
वे सब इस जीवके रोकनेवाले ही हैं, प्रवेश करानेवाले नहीं हैं |उस 
द्वारपर यह जीव अनन्त वार पहुंचा है, परन्तु उन्होंने इसे बरावर 
रोका है, कभी भीतर नहीं जाने दिया है। यद्यपि कमी ३ वे राग 
द्वेष मोह जादि द्वारपाठछ भी जीवकी भीतर जाने देते हैं, परन्तु उ- 
नके द्वारा भीतर पहुंचा हुआ जीव यथार्थमें पहुंचा हुआ नहीं हो 
सकता है । इससे यह अभिप्राय निकलता है कि यद्यपि राग द्वेष 
मोह जादिसे व्याकुक रहनेवाले अनेक जीव कभी २ यति श्रावक 
आदिंके चिहोंकोी धारण कर लेते हैं, परन्तु वास्तव उन्हें सर्वन्ञशा- 
सन मन्दिरसे वहिभूत ही समझना चाहिये।अथोत्‌ यति श्रावक होकर 
भी वे सोक्षमार्गकी नहीं पा सकते हैं। इसके पश्चात्‌ स्वकर्म विवर द्वार- 
पाल उस राजमहलकी भूमितक पहुंचे हुए जीवको ग्रन्यिभेद्‌ क- 
राके अथीत्‌ मिथ्यात्वको छुडाकर सर्वेज्ञशासनरूप मन्दिरमें प्रवेश 
कराता है, इस प्रकारसे युक्त समझना चाहिये । 

आगे “ मिखारीने उप्त अच्ष्टपूवे ( नैप्ता पहले कभी नहीं देखा 
था ), अनन्तविभूतिप्तम्पनत्न, राजाओं मंत्रियों कामदारों कोटपालों 
वृद्धा ख्रियों और सुभ्ठेंसे भरे हुए, विछास करती हुईं विलासिनी 
खियोंसे युक्त, उपमारहित शब्दगंधादि विपषयोंके भोगनेसे सुन्दर 
और निरन्तर उत्सवमय राजभवनकों देखा” ऐसा कहा है। उसी 
प्रकारसे यह जीव भी इस संस्तारनगरमें वद्रके समान दुर्भेध और 
जो पहले कभी छूटी नहीं थी, ऐसी कर्मोंकी क्लिष्ट ग्रन्थिकों ज- 
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थात्‌ मिथ्यात्वमोहनीय करमकी गांठकी खोलता है और इसे स्वकर्म- 
विवर द्वारपाल सर्वज्षशासनरूपी मान्दिरमें श्रवेश करता है। और तब 
यह ऊपर कहे हुए सम्पूर्ण विशेषणे्ति युक्त राजमन्दिरकी देखता 
है। अब पहले कहे हुए राजभवनके सत्र विशेषणोंकों सर्वशशासन- 
रूपी मंदिर्म घटित करते हैं:--- 

इस मॉ्नीद्र शासनमें अर्थात्‌ मुनिप्रणीत मेनवर्ममें अज्ञान अंध- 
कारके पटलोकों दूर करनेवाला, नानाप्रकारके रत्नोंकी आक्ृतियोंका 
घारण करनेवाल्य, और अपने शोमनीक निर्मल प्रकाशसे तीनों लोक- 
रूपी मबनकों प्रकाशित करनेवाला ' केवलज्ञान ' दिखलाई देता है। 
आर इस भगवनप्रणीत प्रवचनर्म आम, आपाधि, आशीविप, आदि 
अनेक ऋद्धियां मिन्‍्हें कि वे प्राप्त होती हैं, उन महामुनियोंके 
शर्ररकों शोमित करती हैं, इसलिये मनोहर माणियेप्ति रचे हुए आ- 
मृपणोंकी निर्मछत्ताकों धारण करती हुई शोभायमान होती हैं। 
तथा इम जिनमतम विचिन्न * प्रकारके तहुतसे वल्नों सरीखे बहुत 
प्रकारके तप अपनी अतिशय सुंदरताके कारण सुजनोंके छृदय 
अपनी ओर खींचते हैं| तथा इस परमेश्वरप्रणीत शासनमें उज्वर 
बस्नोके चंद्ोवमिं लटकी हुई मोतियोकी चंचल झालरके रूपको घारण 
करनेवाले चारित्रके कारणरूप 'मूलगुण और उत्तरमुण अतिशय 
आएादको उत्पन्न करते हैं| क्योंकि मिम्प्रकार रचनासौंदर्यके योगसे 
अर्थात्‌ सुंदररचनाके कारण मोतियोंकी झालरें चित्तको प्रसन्न करती 
हैं, उसी प्रकारसे रचनामींदर्ययोगज्ने अर्थात्‌ मन वचन कायकी शुभ 
प्रवृत्तिति मूलगुण और उत्तरगुण आनंदित करते हैं | 

ऐसे मैनदद्ीनमें रहनेवाले भाग्यशाली आरणियोंके मुखकी शो- 
भाकों, सुंगथिकी आविकताको, और चित्तकें अतिशय आनन्दको 


4. मुनिर्योकि २८ मूलगुण और ८४ लाख उत्तरगुण द्वोति है । 
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उत्पन्न करनेवाला * सत्यवचन ' उत्तम ताम्बूलके ( पानके ) समान 
है। तथा इस भगवतके मतमें मनिरूपी मैरोंको प्रसन्न करनेके कारण 
तथा विचित्र प्रकारके भक्तिविन्यासप्ते ( रचनासे ) गूंथे हुए होनेके 
कारण जो मनोहर फूलके हारोके आकारको धारण करते हैं, ऐसे 
शीलके अठारह हजार अंग अपनी सुगंधिकी अधिकतासे दर्शों दिशा- 
आंको व्याप्त करते हैं। तथा इस परमेश्वरके मम गोशीर चन्दन 
आदि विलेपनोंके स्वरूपको धारण करनेवाल सम्यग्दशन मिथ्यात्व 
और कपायोंके संतापसे तप्त हुए भव्य नीवोंके शरीरोंकी शान्त कर- 
ता है। क्‍योंकि इस मतमें जो कि सर्वज्का कहा हुआ है तथा 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र ये तीन रत्न जिसमें 
प्रधान हैं; जो जीव रहते हैं उन महाभाग्यशालियोंने नरकरूप 
अन्धकूपको ढँक दिया हैं, तियचगतिरूपी बन्दीग्ृहकी (जैलकों ) 
तोड़ डाला है, कुमानुषगतिके ( कुभोग भूमिके मनुष्योके ) दुःखों- 
को नष्ट कर दिया है, कुदेवोंकी पयोयमें जो मानसिक दुःख होते हैं, 
उनका मर्दन कर डाला है, मिथ्यात्वरूपी वेतालका (प्रेतका) प्रढय कर 
दिया है, रागादि शन्रुओंकोी गतिहीन कर दिया है, कर्मोके अनीर्णकों 
प्रायः पचा डाला है, वृद्धावस्थाके विकारोंकों विनाश कर दिया है, 
स॒त्युके भयकी नष्ट कर डाछा है, और स्वर्ग तथा मोक्षके सुखोंको 
हस्तगत कर लिया है। अथवा उन भगवानके मतमें रहनेवाले जी- 
वोने सांसारिक सुखोंका तिरस्कार किया है, संस्तारका सारा -प्रपंच 
हेयबुद्धिते ( त्यागभावसे ) ग्रहण किया है । अर्थात्‌ प्रप॑च तो है, 
परन्तु उसमें प्रीतिभाव नहीं है। अपने अन्तःकरणको मोक्षके ध्यान- 
में ही एकतान (छवलीन) कर रक्खा है और उन्हें परमपदके (मोक्ष- 
के ) पानेमें कुछ भी शंका नहीं रही है। क्योंकि वे जानते हैं कि, 
उपाय उपेयव्यभिचारी नहीं होता है। अर्थात्‌ निम्तके लिये प्रयत्न 


हि 


किया जाता है, उसको अवश्य ही मिला देता है। तथा वह उपाय 
सम्यस्द्शन, सम्वग्सान और सम्यकचारित्रकी एकतारूप है जो कि 
परमपदके ( मोक्षके ) पानेका अन्यर्थ वा अचूक उपाय है और वह 
हमको मिल गया है | इसके प्िवाय इस उपायका लाभ हो जानेपर 
उन्हें निश्चय हो गया है कि, इसे छोड़कर संसारमें दूसरी कोई भी 
वस्तु प्राप्त करने योग्य नहीं है, और ऐसा जानकर उनका चित्त 
अतिशय संतुष्ट हो गया है । उन्हें और कुछ भी इच्छा नहीं रही है। 

अतएव उन परमेश्वरके मतमें रहनेवाले जीवोंकों शोक नहीं होता 
है, दीनता नहीं होती है, उत्सुकताका लय हो जाता है, रतिका विकार 
नष्ट हो जाता है, जुगुप्सा जुगुप्साके ( धणाके ) योग्य हो जाती है 
चित्तमें उद्देग नहीं होता है, तृष्णा बिलकुल अछूग हो जाती है, और 
मयका जड़से क्षय हो जाता है | तब उनके मनमें क्या रहता है ! 
धीरता रहती है, गंभीरता निवास्त करती है, उदारता बहुत वलवती 
हो जाती है, और उत्क्ृए्ट स्थिरता होती है। इसके सिवाय स्वाभा- 
विक प्रशम (शान्ति ) खुखरूपी अमृतके निरन्तर आस्वादन करनेसे 
जिनका चित्त आनन्दित रहता है, ऐसे वे जीव प्रचक रागकी कला- 
ओंसे (मेदसि) रहित हैं, तो भी उनके हृदयमें रति (शुभराग) अति: 
शय करके बढ़ती है, मदरूपी” रोग नष्ट हो गये हैं, तो भी उनके 
चित्तमं हप रहता है, समंवासी चन्दनके सदृश हैं, तो भी उनके आन- 
न्दका विच्छेद नहीं होता है | | 

१ मद शब्दका अर्थ द॒ृर्प भी होता दे। इसलिये यहांपर विरोध दि्खिढाया 
है कि, मद्रहित (गर्वरदिित ) होकर भी मदसह्तित (हर्पसह्तित ) हैं। २ 
चन्दुनके समवासी अर्थात्‌ पास रहनेवाले श्क्ष काट डाले जाते हैं । परन्तु यहां 


विरोध यतलाया हे कि, समवासीचन्दन ( चन्दनसहश सुगंधित ) होकर भी 
उन्हें कष्ट नहीं होता ६।.( विरोधाभास अलंकार ) । 
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और जिनेन्द्रके शासनमे रहनेवाले भव्यनीव स्वाभाविक हपकी अ- . 
घिकतासे प्रसल रहते हैं, इसलिये क्षण क्षणमें पांच प्रकारका स्वाध्याय 
करनेरूप गाना गति हैं, आचार्यादिकोंको दश प्रकार वैयाबृत्य करने- 
रूप नृत्य करते हैं, निनेन्द्रदेवके जन्मामिपेके, समवत्तण, पूजन, 
यात्रा आदि शुभकार्य करनेरूप नाच कूद करते हैं, परधर्मके वादियेकि 
जीतनेम पढ़ता दिखलाते हुए चित्तको आनन्दित करनेवाली सिंह- 
नाद सरीखी गर्जना करते हैं, और किप्ती २ समय निनभगवानके गर्भ, 
जन्म, दीक्षा, ज्ञान और निर्वाण इन पांचों महा कह्याणकॉके प्रसंगपर 
आनन्दकारी मर्दक आदि वाजित्र वजाते हैं।यह मुनीन्द्रोका 
शासन जो कि निरन्तर आनन्द्मय और सारे संतापसे रहित है, इस 
जीवको उत्तम भावपूर्वक पहले कभी प्राप्त नहीं हुआ है। यह 
बात इसके पंसारश्रमणके सद्धावसे ही अच्छी तरहसे निश्चित 
होती है । यदि सर्वज्ञ शासनकी प्राप्ति हुई होती, तो इसे संसारमे नहीं 
भटकना पड़ता। और जच्छे परिणामपू्ेक याद जिनशासनकी प्राप्ति 
हुईं होती, तो इसका पहले ही मोक्ष हो नाता । 

पूर्वोक्त कथामें जिस राजभवनका वर्णन किया गया है, उसके 
पहले दो विशेषण कहे गये हैं। उनमेंसे एक तो यह कि, वह अह- 
इपूवे और अनन्तविमूतिसम्पन्न है, सो इस सर्वज्ञशासनरूप मन्दिरमें 
घटित करके दिखला दिया गया । अब जो दूसरा विशेषण यह है 
कि, वह राजमवन राजा, मंत्री, सुभठ, नियुक्तक, कोटपाल आदि 
लोगोंसे भरा हुआ है, सो उसको इस प्रकारसे घटित करना चाहिये:--- 

भगवानके शासनमन्दिरमें रानाओंके स्थानमें आचार्य समझना 
चाहिये । क्योंकि अन्तरंगमें जलते हुए महातपके तेमसे उनके रागा- 
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दिक श्बु जल गये हैं और बाहिरी सत क्रियाएं शान्त हो जानेते 
वे संप्तारको आनन्दित करनेवाले हैं तथा गुणरूपी रत्नेंसि भरे हुए 
लोकमें स्वामीपनकी योग्यता रखते हैं अर्थात्‌ सबसे अधिक गुणी 
हैं, इसलिये उपमारहित 'राजा' शब्दके वाच्य हैं वा राजा कहला- 
नेके योग्य हैं । और मंत्रियोंके स्थानमें उपाध्यायोंकों जानना 
चाहिये । क्योंकि वे वीतराग भगवानके आगमोंका सार जानते हैं, 
इसलिये संसतारके सारे ध्यापारोंकों साक्षातके समान देखते हैं, बुद्धिसे 
रागादि वरियोंके समूहकोी पहिचानते हैं, और रहस्यके (प्रायश्रित्तके) 
अन्योर्मे मलीमाँति कुशल हैं, इसलिये उन्हें समस्त नीतिशाखके 
ज्ञाता कहते हैं । और वे ही अपने सुबुद्धिरूपी धनसे सारे संस्तारको 
तोलते हैं, इसलिये सत्र प्रकारते 'अमात्य' शब्दकी योग्यताको धारण 
करते हुए शोभते हैं । 

कथाके रामभवनमें जो महायोधा कहे गये हैं, वे यहां गीताये हृपभ 
हैं। क्योंकि चित्तम पत्वभावनाकी भावना करते रहनेसे अर्थात्‌ यह वि- 
चार करते रहनेसे कि जीवका कभी घात नहीं होता है, वह अजर 
अमर है; वे न देव आदिकोके किये हुए उपसगेंमें चछायमान होते 
हैं न क्षुमित होते हैं, ओर न घोर परीपहेसे डरते हैं। और तो क्या 
यदि यमरान सरीखे मर्यंकर उपद्रव करनेवालेको प्तम्मुख देखें, तो 
भी वे लवलेश भी नहीं डरते हैं। और द्रव्य क्षेत्र, कालके अनुसार 
चलनेवाले गच्छों कुलों गर्णों और संघोंकों परम्पराचारित्रके द्वारा 
मोक्ष प्राप्त करानेवाले हैं, इसलिये उन्हें महायोधा कहते हैं। 

नियुक्तक अर्थात्‌ कामदार यहां गणचिन्तकोंकी समझना चाहिये। 
क्योंकि वे बालक, इद्ध, रोगी, तथा अतिथि आदि अशक्त और 
पालन करने योग्य अनेक मुनियोस्ते घिरे हुए रहते हैं, कुछ गण 
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और संघस्वरूप होते हैं, अर्थात्‌ कुछके गणके और संघके जुदे २ 
गणचिन्तक होते हैं, करोड़ों नगर ओर असंख्य ग्राम तथा खानि 
स्वरूप गच्छोंकी गीतार्थपनेसे उत्सर्ग तथा अपवाद मार्गकी स्थानयो- 
जना करनेंमें निपुण होते हैं, अर्थात्‌ वे शाल्रोंका मर्म मलमांति जा- 
: नते हैं, इसलिये किप्तीको उत्सर्ग मागमें और किप्तीको अपवाद 
मा्गम लगा देते हैं और उन्हें प्राछचुक तथा दोपरहित आहार, 
पानी, औषधघ, उपकरण (पिछी कमंडल पुस्तक) उपाश्रय (वस्तिका) 
आदि सम्पादन कराके स्वयं निरन्तर निराकुछ रहते हुए सबका पा- 
लन करनेमें समर्थ होते हैं। इन्हें सब प्रकारसे योग्य वा अनुकूल समझ- 
कर आचार्य महात्मा नियुक्त करते हैं, इसलिये ये ही नियुक्तक 
(कामदार ) नामधारण करनेके योग्य हैं । 

जिनशासनरूपी महलरूमें तलवर्गिक अर्थात्‌ कोटपालोंके स्थानमें 
सामान्यमिम्नुकोंके ( सर्वताधुओंको ) समझना चाहिये । क्योंकि वे 
आचार्योंकी आाज्ञाका ध्यान देकर पालन करते हैं, उपाध्यायोंकी आज्ञा 
मानते हैं, गीतार्य मुनियोंकी विनय करते हैं, गणचिन्तकीकी बाँधी हुई 
सीमाका उलूंघन नहीं करते हैं, गच्छ, कुछ, गण, और संघके का- 
यौमें आपको छगाते हैं जोरें यदि गच्छ कुछ आदिपर कोई अक- 
ल्याण करनेवाली विपत्ति आ पड़ती है, तो अपना जीवन देकर भी 
उनकी रक्षा करते हैं। इसलिये वे शूरता, भक्तता, विनीतता, न- 
त्रता, जादि स्वभावोसे कोट्पाल नामके सवेया योग्य हैं । 
३. ड्स पकारसे जो जिनशासनमन्दिर राजमंदिरिके समान कहा गया 
है, आचाय उसकी अपनी जाज्ञामें रखते हैं, उपाध्याय उसकी 
चिन्ता करते हैं, गीतार्थवृषभ रक्षा करते हैं, गणचिन्तक सब जोरसे 
पृष्ठ करते हैं, और सामान्यसाधु निश्चिन्त होकर उसके सब कार्य 
करते हैं | जतएव- इसे इन आचायौदिकोसे व्याप्त समझना चाहिये । 
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आगे राजमंदिरमे नो स्थविरा अयीत्‌ इद्धाल्नियां कही गई हैं 
जिनेद्धशासनमंदिरकी आयोएं ( आर्जिकाएँ ) समझना चा- 
हिये । पहले राजमंदिरकी स्थविराओंको उन्मत्त ल्लियोंके निवारण 
2 ओर विषयवाप्तनाजोसे राहित वतलाई हैं, सो उनके 
ये दोनों अनुपम गुण आर्थिकाजाम भी घटित होते हैं। क्योंकि वे 
प्रमादके कारण विवश होकर धमंकार्योमं शियिल रहनेवाली श्रावकों- 
की ल्ियोंकों और अपनी शिष्याओंको अपने परोपकार करनेके व्यसन- 
के कारण जो कि उन्हें हमेशासे पड़ा हुआ है भगवानके आगमंम 
कहे हुए और महानिर्नराके करनेवाले सघर्मिवात्सल्यकी पालना 
करती हुईं स्मारण ( याद दिलाकर ), वारण ( रोककर ), प्रेरण 
( कहकरके ) और प्रतिप्रेरण ( वार ९ कहके ) इन चार ह्वारोंसे 
छुमार्गम जानेसे वचाती हैं। और विपयरूपी विपके सेवन करनेका 
परिणाम कैसा व॒रा होता है यह जानती हैं; इस लिये उन विषयोंसे 
चित्तको हटाकर संयममें रमण करती हैं, अनेक प्रकारके तपोंके 
साथ क्रीडा करती हैं, निरंतर स्वाध्याय करनेमे अन्न रहती हैं, 
प्रमादोंका सेवन नहीं करती हैं और किसी प्रकारकी शंका किये विना 
आचार्योंकी आज्ञाका पालन करती हैं। 
तथा पहले कहा है कि, “ राजमवन सुभरठोंसे खचाखच भर रहा 
है |” प्तो यहांपर भगवानके शासनमवनमें श्रावकोंको सुभव्समृह 
समझना चाहिये । क्योंकि एक तो वे वहुत ज्यादा हैं, इसलिये 
सारे शासनमंदिरकों व्याप्त किये रहते हैं। कारण देवोंगे अस- 
ख्वात, मनुप्योम संख्यात, तिर्यश्वामें अनेक, और नरकार्म बहुतसे 
श्रावक हैं। और दूसरे वे अपनी शूरता, उदारता, और गंभीरता जादि 
गु्णोंसे जैनशासनके शत्रु मिथ्यातीजीवरूप योद्धाओंको परानित 
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चतुर होते हैं; अतएवं इस्त अनुपम प्रदृत्तिक कारण 
शब्दके योग्य हैं। वे निरंतर सर्वेज्ञ महारानका ध्यान करते हैं, 
जाचार्यरूप राजाओंकी जारायना करते हैं, उपाध्यायरूप मंत्रियाक 
उपेद्शके जजुसार चलते हैं, गीतार्यदृषमरूप महायोचार्जोके वचर्नोको 
मानकर सनन्‍्यूणे घन कायामें प्रद्ृत्ति करते हैं, अपने जात्मापर अनुप्रह 
करनेकी चुद्धिसे गणाचन्तकांकां जो के साउइआका उपकार 
करनेमे लगे रहते है, जार इत कारण किन्‍्हें नियुक्तकांका (कामदा 
रोका) स्पान मिला हैं; वत्न, पात्र, भोजन, पानी, ओपधि, लासन, 
सौँथरा, वप्ततिक्ना आदि निरन्तर 
कोंके ( कोट्पालके ) समान 


| ५ 4 । 
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मन्दिरम निरन्तर करते हैं। लविक कहनेसे क्या? वे सर्वज्ञ मगवानके 
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आर जैसे उस राजमंदिरमं विलांसिनी ख्लियां कही हैं, वैसे 
इस मुनिप्रणीत जिनशासनमें सम्यग्दशन धारण करनेमें अथु- 
अतेकि पालन करनेगे और जैन साधुओंकी भक्ति करनेमें तत्पर रह- 
नेके कारण श्राविकाओंकोी विल्ासिनी ख्रियां समझना चाहिये। श्राव- 
कॉके समान ये श्राविकाएं भी सर्वेज्ञ महाराजादिकी आराधनामें 
तत्पर रहती हैं, निरन्तर ज्ञानका अम्यास्त करती हैं, सम्यग्दशनप्त 
आत्माकी अतिशय दृढ़ करती हैं, अणुश्रत धारण करती हैं, गुणबत" 
अहण करती हैं, शिक्षात्रतोंका अम्यास करती हैं, जनेक प्रकारके तप 
करती हैं, जैनप्रन्योंका स्वाध्याय करनेमें लवलीन रहती हैं, साधु- 
आऑंको अपनी भलाई करनेवाला आहारदान देती हैं, गुरुओंके चर- 
णोंकी वन्दना करके हर्पित होती हैं, अच्छे साधुओंकी नमस्कार क- 
रके संतुष्ट होंती हैं, साध्वियोंकी कही हुईं धर्मकथाएं सुनकर प्रसन्न 
- होतीहैं, अपने सधर्मी जनोंको अपने भाई बंधुओंसे भी आधिक समझती 
हैं, निम्त देशमें सघमों जन नहीं रहते हैं, वहां रहनेते उदास रहती 
हैं, अतिथियों वा साधुओंको भोजन कराये विना भोजन करनेसे प्र- 
संत्र नहीं होती हैं और निनेश्वर भगवानका घमसेवन करनेसे 
अपने आत्माको संसारसमुद्रसे प्रायः पार हुआ ही समझती हैं। 
अतएव उस्त निनशासनरूपी मन्दिरके भीतर पूजा करनेवाले राज- 
सेवकॉके समान ये श्राविकाएं पहले कहे हुए श्रावकोंके साथ प्रतिबद्ध 
होकर अथवा उनसे प्रथकू" होकर निवास्त करती हैं। और यदि 
कभी कोई स्त्रियां ऊपर कहे हुए गुणोंके विना ही उक्त शासनमंदिरके 

4 अ्विसा, सत्य, अचोर्य, श्रद्मचर्य, अपरिग्रह । ३ दिग्जत, “प्रयाक्षा सत्य सजग अत्चने, अपरिमद। २ दिग्वत, देशनत, अनर्थ- 
दण्डअ्रत ) हे सामायरिक, श्ोषधोपबास, मोगेोपभोगपरिसाण और अतिथि- 
संविभाग । ४ भ्रावकोंकी ल्षियां होकर पत्नी अवस्थामें । ५ कुमारी अथवा 


विधवा अवस्थामें । 
प्ह 








बाहिर.ही समझना चाहिये | क्योंकि यह मगवत्मणीत शास्नमन्दिर 

सावसे ही प्राप्त हो सकता है। इसमें बाहिरी छाया मात्रसे अविष्ट 
हुआ जवि वास्तवम ग्रविष्ट हुआ नहीं कहला सकता है। अभिप्राव 
यह € कि, जेनिया सरीखा बाहिरी क्रियाएं करनसे काई सच्चा दे | 
नहीं हो सकता है। जैनी होनेके लिये श्रद्धानहप उत्तम भाव होना 











< रानसवनको 4 उपमारहित शब्द पर 
सौर जिप्त प्रक्रार उप्त राममवनकी उपमारहित शब्द स्पशादि 
विषयोक्रे ०५ ० चतलाया हम उसी प्रकारसे घ्सको 
विषयाके भोननेसे सुन्दर चतलाया हैं, उसी प्रकारस इसक भी 
चाहिये >> मितने वे जल जे इस मन्दिरके कम मीतर 
जानना चाहेंः लतने इन्द्र हैं, वे सर इस साब्दरक मातर 
न कि हु 
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लेना चाहिये कि, जितने माँग हें, 
हैं। जोर वह पुण्य दो प्रकारका है, एक पृण्यानुवन्धी और दूसरा 
पापाचुवन्धी | उनमेंसे जो झब्दादि उपभोग पुण्यानुबन्दी पृण्यक्रे 
उदयसे प्राप्त छोते हैं, वे तो उपमाराहित कहला सकते हैं 
क्यांकि अच्छी तरहसे संत्तत ( संत्कार किये हुए ) तथा मनोहरं 
पथ्य भोजनक्के समान उनका परिपाक वा परिणाम अच्छा होता 
है। जोर उनके भोगनेसे परिणाम विशेष होते हैं, तथा 
ऐसे खुंदर परिणामोवाला जीव उनमें प्रीति नहीं करता है, वल्कि उनको 
भोगते हुए भी विशेष रागभाव न होनेके कारण पूर्वने बचे हुए 
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-पापपरमाणुओंके संचयको तो शिथिल करता है और पृण्यपरमाणुओंको- 
बहुत ही अच्छे फल देनेवाले नये विपाकप्ते युक्त करता है अथीत्‌ 
उन परमाणुओंकी शुभविपाकरूप अनुभागशक्तिको बढ़ा देता है। 
ये परमाणु जत्र उदयमें जाते हैं, तत्र संस्तारसे विरक्त करते हैं, और 
उससे ( विरक्ततासे ) नानाप्रकारके खुख तथा अन्तर्में मोक्ष प्राप्त 
करा देते हैं | इसी लिये उन पृण्यानुबन्ची भोगोंको सुन्दर विपाक- 
वाले कहे हैं। और जो शब्दादि विषय पापानुवान्धिपुण्यके उदयसे 
प्राप्त होते हैं, वे तत्काल ही प्राण ले लेनेवाले लड्डूकी तरह परिणामर्म 
भयंकर होते हैं, इसलिये उन्हें यथार्थमें भोग ही नहीं कह सकते हैं । 
क्योंकि वे मरुभूमिके ( मारचाड़के ) श्गजलकी तरंगोंके समान उनके 
पीनेकी इच्छासे दौड़नेवाले पुरुषोंके श्रमको विफल करते हैं और 
इसलिये और भी अधिक प्यासको बढ़ाते हैं, परन्तु प्राप्त नहीं होते 
हैं। और यदि किसी तरहसे प्राप्त हो नते हैं, तो परिणामोंको 
कपायोसि मलिन करते हैं, और तब वह ओछे अभिम्रायवाल पुरुष 
अन्या होकर उनमें बहुत ही अधिक प्रीति करता है। फिर जब 
कुछ दिन तक ठहरनेवाले उन भोगोंको भोग लेता है, तब उन (भो- 
गोंके) प्राप्त करानेवाले पहले बँधे हुए थोड़ेसे पुण्य परमाणुओंको 
भी खिरा देता है ओर अतिशय तीच्र तथा गुरुतर पापोंको 
बाँधता है | पीछे जब वे पापकर्म उदयमें आते हैं, तब वहं जीव 
अनन्त दुःखरूपी जलचारी जीवेसे भरे हुए संसारसमुद्र्म अनन्त 
कालतक परिश्रमण करता है | इसीलिये नो शब्दादि विषय पापानु- 
बन्धिपुण्यके उदयसे प्राप्त होते हैं, उन्हें दारुणपरिणामी कहा है। 
अर्थीत्‌ उनका फल भयानक है ।' 

संसारी नीवोंके जो -सुन्दर परिणामवाले अर्थात्‌ पृण्यानुबन्धी- 
पुण्यसे उत्पन्न.हुए शब्दादि विषय हैं, वे ऊंप॑र कहे हुए न्यायसे 
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अथोौत्‌ परम्परारूपसे मोक्षके कारण हैं, इसलिये भगवानके शासन- 
मन्दिर्से वाहिर नहीं हैं, अर्थीत्‌ वे भी निनशासनमें प्राप्त होते हैं, ऐसा 
नियम है । इसलिये दूसरे बुद्धिमान्‌ जीवोंको भी मोक्षके प्राप्त करा देने- 
वाले इस भगवच्छासनमन्दिरमें मावपूवंक अवश्य ही रहना चाहिये । 
अभिप्राय यह है कि इस मन्दिरमें रहनेवालॉको तो वे सुंदर भोगादिक 
अनायाप्त ही प्राप्त हो नाते हैं। क्योंकि उन भोगोका प्राप्त करानेवाला 
और दूसरा कोई कारण नहीं है अर्थात्‌ निन कारणेंसे मोक्षकी प्राप्त 
होती है, उन्हींपे सुंदर भोगादि मी भ्राप्त हो जाते हैं। इस प्रकार नैनशा- 
सनमंदिर अविनाशी सुखोंका कारण है, इसलिये इसे निरन्तर उत्सव- 
मय कहा है। और पूर्वकथार्मे कहे हुए मिखारीने निस्त प्रकार अनेक 
विशेषणोंवाले राजमंदिरको देखा था, उसी प्रकारसे यह जीव भी 
वैसे ही विशेषण?से युक्त सर्वज्ञशासनरूप मंदिरको देखता है । 

. आगे पूर्वृकथाम कहा है कि, “ वह निष्पुण्यक भिखारी उस 
सृदा आनन्दसे पूर्ण रहनेवाले राजमन्दिरको देखकर ' यह क्या है ! 
इस प्रकार आश्चर्ययुक्त होकर विचार करने छगा | परन्तु उन्मादके 
कारण उसे उस राजमन्दिरके विशेष गुण ययथागमें विदित नहीं 
हुए। ” उसी प्रकारसे यह जीव अपने कर्मोका विच्छेद होनेपर 
किसी प्रकारसे निनशासनके समीप आता है और यह क्या है? 
इस तरह जिज्ञासा करता है । परन्तु उस अवस्थामें उन्मादके समान 
मिथ्यात्वकर्मपरमाणुओंके कारण यथा इस जिनमतके विशेष 
गुणोकोी नहीं जानता है। और कथामें जो आगे कहा है कि, “ उस 
मिक्षुकको जब कारणवश कुछ चेतना हुई, तब उसके जीमें यह बात 
आई कि, इस सकल आश्रर्यौके स्थानभूत- राजमन्दिरिको इस स्वकर्म- 
“ 4 इसका सम्बन्ध पृष्ठ ३० के पे पाक उप्ज्डू 7: ४४ ३० के पहले पारिप्राफके साथमें है। 
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विवर द्वारपालके प्रसादसे मैं आज ही देखता हूं। मुझे ऐसो 
लगता है कि, मैंने इसे पहले कभी नहीं देखा है | यद्यपि मैं इसके 
द्वारतक पहले कई वार आ चुका हैं, परन्तु मेरे मन्दभाग्यके कारण 
यहांके जो दूसरे पापी द्वारपाल हैं, उन्होंने मुझे तिरस्कार करके वारें- 
वार निकाछ दिया है-कभी भीतर नहीं आने दिया है। ” सो सब 
मेरे इस जीवके विपयर्मे वरावर घटित होता है | यथाः--- 


निकटभव्य अर्थात्‌ ऐसे जीव जिनका .कि कल्याण शीत्र होने- 
वाल होता है जब किसी तरहसे जैनशासनको प्राप्त करते हैं, 
तब यद्यपि उसके -( जैनशासनके ) विशेष गुण उन्हें मालूम नहीं 
होते हैं, तो भी मार्गके अनुयायी होनेके कारण उनके ऐपे परिणाम 
होते हैं कि, यह अहदर्शन ( अरहंतदेवका धर्म) बड़ा ही अद्भुत है। 
क्योंकि जो लोग इसमें रहते हैं अर्थात्‌ इसके अनुयायी होते हैं, वे 
सत्र ही मित्रोंकें समान, अन्धुओंके समान, एकप्रयोजन वालेके 
समान, एक दूसरेको सोंपे हुए हृद्यवालोके-समान, और दो शरीर एक 
आत्मावारेके समान परस्पर वर्ताव करते हैं और ये सब अमृत- 
तृप्त हैं, तो भी इन्हें किस्ती प्रकारका भय नहीं है, इनके हृदयमें 
उत्सुकता (छाल्सता) नहीं है, तो भी उत्साहकी कमी नहीं है, 
'इनकी सत्र इच्छाएं पूर्ण हो गई हैं, तो भी जीवोकी भलाई करनेके लिये 
थे सदा ही उद्यत रहते हैं#॥ । और यह उुन्दर शासनमन्दिर मुझे 
जान माछूम हुआ है। क्योंकि पहले कभी इसका विचार ही नहीं 





* यहां जिनशासनमन्दिरका अद्भुतपना विरोधाभास अलंकारमें दिख- 
लाया है कि,.जे। अग्ततृप्त हैं अर्थात्‌ नहीं मरनेसे खुखी हैं, वे भयरद्दित नहीँ 
दो सकते हैं, जो उत्सुकतारद्वित हैं, वे उत्साद्दी नहीं हो सकते हैं, और जिनकी 
'इच्छाएं पूर्ण द्वो गई है, वे जीवॉकी भलाई करनेमें उद्यत नहीं हो सकते हैं। 
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किया था । यह जीव ग्रन्थिप्रदेशके ( मिथ्यात््वका उपशम करनेके ) 
समीप पहले अनन्त बार आया है, परन्तु उप्त मिथ्यात्वरूपी गांठका 
भेद करके इसने किसी भी समय सर्वेज्षशासनमन्दिरका अवलोकन 
( सम्यत्तवप्राप्ति ) नहीं किया है। क्योंकि राग द्वेष मोह आदि कूंर 
द्वारपाढोने इसे वारंवार निकाककर अलूग कर दिया है। और इस 
कारण इसने बाहरहीसे मन्दिरके कुछ अंशको देखा है। परन्तु उ्त 
अवस्थाम इसने मन्दिरके इस भागको जहां कि स्म्पक्तवकी प्राप्ति 
होती है न कभी जाना है, और न कभी विचार किया है। 


आगे उस मिखारीको पर्याकोचना करनेस्ते ऐस्ता विचार हुआ था 

कि, “मैं सचमुच ही निष्पुण्यक (पुण्यरहित ) हूं, जो पहले कभी इस 
नेत्नॉंकी आनन्दित करनेवाले राजमन्दिरकों नहीं देख सका और न 
इसके देखनेके लिये मैंने पहले कभी कोई उपाय किया । और तो 
क्या मुझ्न अभागीने यह जाननेकी भी कभी इच्छा नहीं कि, यह रा- 
जमहल कैस्ता है ? यह द्वारपाल मेरा परमवन्धु है, जिसने दयाभावसे 
मुझ भाग्यहीनकोी भी यह दिखला दिया ।ये लोग अतिशय धन्य हैं 
जो इस राजमन्दिरमं सब प्रकारके कष्टोंसे रहित और प्रसन्न चित्त हो 
कर रहते हैं ।” सो यह सब मेरे जीवके विपयम इस प्रकारसे योनित 
करना चाहिये किः---शुभध्यानके कारण जब जीवके परिणाम वि 
शुद्ध हो जाते हैं, तब इसके चित्तमें सर्वेज्ञगासनमन्दिरिसम्बन्धी ऊपर 
कहे हुए सब विचार होते हैं । अथवा जब किप्ती अवसरपर भगवा- 
नके समवसरणंका- दर्शन. करनेसे, अथवा निरनेंद्रदेवका अभिषेकोत्सव 
देखनेसे, अथवा वीतराग- भगवानकी मूर्तिका निरीक्षण करने, अथवा 
शांत स्वभाववाले तपर्वियांके साक्षात्कारसे, अथवा अच्छे श्रावर्कों 
की संगंतिसे; अथवा उनके अनुंछानोंका अवलोकन करनेसे मिथ्यात्व 
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शिविल होता है ओर इसके परिणाम कोमल हो जाते हैं, तब भी उक्त, 
विचार होते हैं | शासनमंदिरिसम्बंधी विचार करनेमें प्रीति भी इसे 
उप्ती समय होती है। उप्त समय यह इस्त वातका खेद करता है कि 
मैंने शासनमंदिरिसम्बंधी विचार पहले क्‍यों नहीं किया ! फिर मिन- 
मार्गके उपदेशकोंका आश्रय लेता है, और जैनधर्मम मिनका चित्त 
लवलीन रहता है, ऐसे दूसरे लोगोंका उनको अच्छा समझकर बहुत 
सत्कार करता है । यह सव कथन जो लरूघ॒कर्मी जीव (निकट्संसारी) 
सन्मागके समीपवर्ती होते हैं, चाहे उन्होंने मिथ्यात्व कर्मग्रंथिका भेद 
किया हो, चाहे न किया हो, प्रम्यग्द्शन जिनके आगे ( समीप ) 
रहता है, और कुछ कालतक जो भद्गधकभावसे ( निकट्भव्यपनेसे ) 
रहते हैं, उनके पम्बंधमें किया गया है। अभिप्राय यह है कि, 
प्राप्त होनेकी तयारीमें जीवकी ऐसी दशा होती है और उस समय 
उसके मनमें ऊपर कहे हुए विचार उठते हैं। 

तदनन्तर परमेश्वरकी सकल कल्याणकी प्राप्ति करनेवाढी दृष्टिमे 
आनेपर इस जीवका जो वृत्तान्त होता है, वह पहले कहा जा चुका 
है। उसका सार यह है कि, “ पूर्व कथामें कहा हुआ भिखारी 
सचेत होकर जिस समय ऊपर कहे हुए विचार करता था, उसी 
समय महाराजने उसकी ओर दृष्टि डाली ।” इसी प्रकार यह जीव 
जब अपने कर्मोंकी लुघुता होनेसे अर्थात्‌ आयुकर्मको छोड़कर. शेष 
कर्मोंकी स्थिति कम हो जनेसे सन्मार्गके सम्मुख होता है और भद्रक- 
भावमें रहता है, तब इसकी योग्यतासे इसपर परमात्माकी दृष्टि पड़ती. 
है। वहां जो उक्त सुन्दर महलके सातवें खनपर रहनेवाले, उसके 
नीचेके नानाव्यापारमय अदृष्टमूलपर्यन्त नामके समरत नगरकों 
सर्वदा देखनेवाले, नगरसे वाहिरके भी समस्त पदार्थोके देखनेमें अरोक 
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शक्ति रखनेवाले, और निरन्तर आनन्दित तथा अपनी लीलामे लव- 
लीन रहनेवाले, सुस्थित नामके महाराज कहे गये हैं, सो यहां अ-. 
शरीरी अवस्थामें वर्तमान परमात्मा-सर्वज्ञ्-भगवानकी समझना 
चाहिये । क्योंकि निप्त तरह सुस्यित महारान महलके सबसे ऊपरके 
सातवें खनमें रहते हैं, उसी प्रकारते परमात्मा सर्वज्ञदेव मृत्युलोकसे 
ऊपर ऊपर सात राजूरूप मंनिल्तेवाले लोक-महलके शिखरपर सत्रसे 
ऊपर विराजमान हैं। अर्थात्‌ मनुष्यलोकते सिद्धशिला पयत जो 
सात राजू ऊंचा छोक है, वही एक महल है। इस महलमें एकके 
ऊपर एक इस प्रकारते जो सात राजू हैं, वे ही सात मंनिले हैं, ओर 
सबके ऊपर सातवीं मंजिलपर पिद्ध महाराज रहते हैं । जिस तरह 
सुत्यथित महाराज नानाव्यापारमय नगरको और उसके बाहिरके 
पदार्थोंकी देखते हैं, उसी प्रकारसे परमात्मा सर्वज्ञ नानाव्यापारमय 
संसारविस्तारको तथा उसके बाहिरके अलोकाकाशक्ो अपने केवल- 
ज्ञानके प्रकाशमे हथेलीपर रखे हुए आंवलेके समान देखते हैं । 
ईसी तरह सुस्थित नरेंद्रके समान वे अनंतवी्य और अन॑तसुर्ख-- 
पंरिपूर्ण होनेसे निरंतर आनंदित रहकर लीलामें लूवलीन रहते हैं। 
दूसरे जीव उनके समान लीछामझ रहनेके योग्य नहीं हैं, क्‍योंकि 
संप्ताररूप गड्ढेमें पड़े हुए जीवोकी छीछा यथार्थमें विडम्बनारूप है। 


आगे जो कहा है कि, “बड़े २ रोगोंकी अधिकतासे निस्तका 
स्वरूप अतिशय घिनोना दिखता था, ऐसे उप्त मिखारीको सुस्थित 
भहाराजने दया करेके विशेषतासे देखा | ” सो इस जीवके विषयर्मे 
भी समझना चाहिये। क्योंकि जब यह आत्मा अपने भव्यत्वादि गु- 
णोंका प्रिषाक होनेपर इस कोटिमें आरूढ़ होता है, अथीत्‌ सम्यक्व 
प्राप्त करनेकी. योग्यता रखनेवाले जीवोंकी श्रेणीमें प्रवेश करता . है, 
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तन इसपर भगवानकी कृपा होती ही है | क्योंकि भगवानकी कृपाकी 
विना यह मा्गौनुप्तारी. ( जैनधर्मानुयायी ) नहीं हो सकता है। और 
उनकी कृपासे ही उन मगवानके विषयमे इसका यथार्थ जाद्रमाव 
होता है-और तरहसे नहीं । क्योंकि इस विषयमें स्वकर्मेकि क्षय उपशर्म 
ओर क्षयोपशमंकी प्रधानता नहीं है यह जीव ऐसी शोचनीय अवस्थामें 
पड़ा हुआ है, इस वातको सोचकर भगवानने इसको विशेषतासे देखा 
एसा कहा गया है। इससे यह पिद्ध होता है कि निनेद्र भगवान्‌ अचिन्त्य 
शक्तिके धारक हैं, तथा परोपकार करनेमें ही संदा छवलीन रहते हैं, 
इसलिये वे इस जीवको मोक्षमार्गके प्रांत करानेमे सुझरूंये कारण हैं। यहां- 
पर शात्रके अनुप्तार ऐसा विचार करना चाहिये कि, यद्यपि शरीर- 
रहित होकर भी परमात्मा प्मस्त नगतके जीवॉपर दया करनेमें समर्थ 
है, तो भी वह जीवोंके भव्यत्व, कम, काछ, स्वभाव और भाग्य 
आदि सहकारी कारणोंका विचार करके जगत्‌का अनुग्रह करनेमें 
प्रवत्त होता है, इसलिये एक ही समयमें सारे जीव संस्ारसे पार नहीं 
हो सकते हैं। अभिप्राय यह है कि, प्रत्येक नीवकों एक ही समयमें 
उक्त भव्यत्व कर्मत्व आदि सहकारीकारण नहीं मिल सकते हैं, 
इंसलिये वे सबके सब एक साथ मुक्त नहीं हो सकते हैं | इस| तरह 
समस्त नीवोंपर दया करनेमें सम होनेके कारण निनेद्रदेवकी दृष्टि 
इस जीवपर निप्तका कि भविष्यर्मभं कल्याण होनेवाला है और जो 

दरिणामी है, पडंती ही है| 

आगे. निस॒ तरह “भोजनशालाके अधिकारी धर्मवोधकरने उसे 
मिंजोरीपर महाराजकी दृष्टि पड़ती हुईं देखी” ऐसा कहा गया है 
उसी प्रकारसे धर्मका बोध ( ज्ञान ) करनेमे तत्पर होनेके कारण 'नो 
“धर्मबोधकर' इस यथार्थ. नामको धारण करनेके योग्य हैं, और सैंथे 
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मार्गका उपदेश करते हैं, ऐसे आचार्य मद्दारानने मेरे जीवपर पड़ती 
हुईं परमेश्वरकी दृष्टि देखी; ऐसा समझना चाहिये । विशेष इस प्र- 
कार है कि निनका आत्मा शुभध्यानके वल्से निर्मल हो गया है 
और जो दूसरोंका हित करनेमें सदा द्तचित्त रहते हैं, वे ज्ञानवान 
योगी देशान्तर और काढान्तरके प्राणियोँंकी भी भगवानकी दृष्टि 
पड़नेकी योग्यताकों जान सकते हैं। जो महात्मा छद्मस्थ अवस्थार्म 
वर्तमान हैं अथांत्‌ अपूर्णश्रुतज्ञानी हैं, तथा निनकी बुद्धि भगवानके 
आगमसे मैंजी हुई है,वे मी नव उपयोग लगाकर अपने प्मीपके प्राणि- 
योंकी योग्यता ( मगवानकी हष्टि पड़नेकी ) को जान जाते हैं, तत्र 
विशेष ज्ञानियोंकी अर्थात्‌ सम्पूर्णभुतज्ञानियोंकी तो बात ही क्या 
कहना ऋ और ज़िन आचार्य महाराजने मुझे सदुपदेश दिया है, वे 
विशेषज्ञानी ही ये | क्योंकि उन्होंने मेरा आगामी काल्में होनेवाल 
भी सारा इृत्तांत जान लिया था। यह मेरी स्वानुभवस्तिद्ध वार्ती है ! 

पश्चात्‌ धर्मबोधकर मंत्री विस्मित होकर विचारने लगा कि:--- 
“/ अहो | मैं यह क्या आश्चर्य देख रहा हूं १ क्योंकि ये सुस्वित 
महाराज. निसपर दृष्टि डालते हैं, वह पुरुष तत्काल ही तीनों भुवनका 
राजा हो नाता है। यह बात भलीमांति प्रसिद्ध है। परंतु इस समेय 
जो महाराजकी दृष्टिमें भा रहा है, वह तो भिखारी है, दीनताका मारा 
हुआ है, रोगी है, दरिद्रताका पात्र है; मोहका हता- हुआ है, 
अतिशय घिनोना है, और संसारसे भयभीत करनेका एक कारण 
है। तब यह बात पूवोपर विचार करनेसे भी ठीक २ नहीं: मैंचती 
है कि, इस सारे दोषीसि युक्त मिखारीपर परमेश्वरकी दृष्टि क्यों पड़ी! 
क्योंकि--न कदाचनाएपै. दीर्धतरदौर्गत्यभाजिनां गेहेषु अन- 
पैयरत्नदृष्टयो निपतितुमुत्सहन्ते | अथीत्‌ अमूल्य रत्न अतिशय 
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दुर्दशग्रास्त अभागी पुरुषोंके घरोंमें नहीं वरसना चाहते हैं । 
तो फिर ऐसा क्‍यों हुआ ? इस प्रकार उसके चित्तमें अतिशय आ- 
आर्य हुआ । ” इन सत्र वातोंको सर्द्वरमाचार्यके ( ग्ुरुके ) चित्तमें जो 
मेरे जीव-विपयक विचार हुए हैं, उनके साथ घटित करना चाहिये। 
सो इस प्रकारसे किः--जो जीव पहली अवस्थामें गुरुकरमपनेके का- 
रण समस्त पाप करता था, सत्र प्रकारके अप्तम्य तथा असृत्य वचन 
बोलता था, और निरंतर रोद्रध्यान करता था, वही जीव जब 
एकाएक विना समयके ही किसी निंमित्तसे शुभ सदाचारवाला, सत्य 
तथा प्रिय चोलनेवाठझ और अतिशय शांवचित्त हो जाता है, तब 
जो पूर्वापर विचार करनेमें चतुर होते हैं, उनके मनमें ऐसा वितर्क 
उठता ही है कि, मनवचनकायकी सुंदर और सद्धमकी साधनेवाली 
प्रवृत्ति भगवानकी कृपाके विना किसतीको भी प्राप्त नहीं हो सकती 
है। और इसकी मनवचनकायकी प्रवृत्ति हमने इसी भवमें अतिशय 
मलिन देखी थी, परंतु अब शुभरूप हो गई है। इससे जान पड़ता 
है कि, इसपर भगवानक्की कृपा हुई है। पर यह बात पूवोपर 
विरुद्ध ही सी मान पड़ती है। नहीं तो ऐसे पापी नीवपर भगवानकी 
दृष्टि कैपे पड़ जाती ? क्योंकि वह दृष्टि निस्त किप्ती जीवपर पडती 
है, उसे अनायाप्त ही मोक्ष प्राप्त कराके तीन भुवनका राजा वना देती 
है। अतएव इंस जीवपर भगवानकी दृष्टिका पड़ना संभव नहीं 
हो सकता है । परन्तु इसमें जो झुभ मनवचनकायकी प्रश्त्तिका कुछ 
अंश दिखलाई देता है, वह भगवानकी दृष्टिपातके विनाः संभव नहीं 
हो सकता है, इससे भगवानकी दृष्टिके पड़नेका सल्लाव भी यहां 
निश्चित होता है। और इस तरहसे संदेहके दूर करनेका यह एक 
कारण मी मिलता है । ऐसी दरशामें. जब कि बुद्धि सन्देह और निश 
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मिप्रायसे कि “ यह क्‍या आश्चय है” डॉवॉडोल हो रहा है। 
फिर इस अमिप्रायसे पर्याकेचना करते २ घर्मबोधकरने निश्चय 
किया कि, “इस मिखारीपर महाराजकी दृष्टि पड़नेके दो कारण हैं और 
उनसे इसपर परमेश्वरकी दृष्टि पड़ना युक्तिसंगत जान पड़ता है। एक 
तो यह कि इसे अच्छी तरह परीक्षा करनेवाले स्वकमविवर द्वारपालने 
राजमवनमे प्रवेश करने दिया है, इससे यह महाराजकी विशेष 
इृष्टिके योग्य है और दूसरे इस राजमन्दिरका अवछोकन करके जि- 
सका मन प्रसन्न होता है, वह महाराजका अत्यन्त प्यारा होता है 
ऐसा मैं पहले निश्चय कर चुका हूं और मुझे जान पड़ता है कि इसके 
मनमें प्रसन्ञता अवश्य हुई है। क्योंकि यद्यपि इसके दोनों नेत्र रोगोंसे 
अतिशय पीड़ित हैं, तो भी राजमवनके देखनेकी अमिरापासे यह 
उन्हें वारंवार खोलता है। राजमन्दिरके देखनेसे इसका मुख भी जो कि 
अतिशय बौभत्सरूप ( घिनोना ) था, एकाएक प्रश्न्नताकी प्राप्तिके 
कारण दर्शनीय हो गया है, और इसके घूलसे मैले हुए सारे जंग- 
उपांग भी रोमांचित हुए दिखलाई देते हैं । ये सब्र लक्षण अंतः- 
करणके हषेके विना नहीं होते हैं, अतएव रानमवनकी ओर इसका 
इतना: प्रेम होना, यह महाराजकी दृष्टि पड़नेका दूपरा कारण है |”. 
इन सब बांतोंका धर्माचार्य महाराज भी मेरे जीवके विषयमे विचार 
करते हैं। सो इस प्रकारसे किः--- अनेक हेतुओंसे जाना जाता है 
कि, इस जीवके कर्मोका विच्छेद ( कर्मविवर ) हुआ है। इसी 
अकार भगवानके शासनको पाकर इसके हृदयमें जो प्रसन्नता हुई 
! वह भी आगे कहे हुए कह प्रकारोंसे जान पड़ती है। एक तो 
निष्पुण्यक्रके आंखें खोलनेके समान जो इस नीवको जीवादि पदार्थोकि 


९०९ 


जाननेकी अभिलापा हुईं है उससे, दूसरे धर्मशास्रके स्वरूपकी लेश- 
मात्र प्राप्तिसि जो इसे मिखारीके मुखकी प्रफुछताके समान संसारसे 
संवेग ( मयभीतता ) हुआ है उससे, जौर तीसरे धूलते मलिन हुए 
अंगोणांगोम रोमांच होनेके समान जो इसकी थोड़ीसी प्रवृत्ति शुभ 
क्रियाओंमें हुईं है, उससे। इन तीन वार्तोसि इस नीवकेमनकी प्रसन्नता 
सूचित होती है और इससे भगवानकी उसपर दृष्टि पड़ी है, ऐसा 
निर्णय होता है। मेरे जीवविषयक निश्चय करनेमें भी ये दो ही 
कारण हैं, एक 'स्वकर्मविवरताकी प्राप्ति' और दूसरा 'भगवानके 
शासनका पक्षपात' | 

पश्चात्‌ उस भोजनशालाके अधिकारीने निष्पुण्यकके विषय चि- 
न्तवन किया किः--' यद्यपि यह इस समय भिखारी है, तथापि 
महाराजकी दृष्टि पड़नेके कारण इसका धीरे २ कल्याण होता ना- 
यगा और कुछ कालमें यह वस्तुत्वको (महारानत्वको ) प्राप्त हो 
जायगा, इसमें किप्ती प्रकारका सन्देह नहीं है।” इसी प्रकारसे धर्मा- 
चाय महारान भी यह जान करके कि इस जीवपर भगवानका दृष्टि- 
पात हो गया है, इसलिये इसका भविष्यमें अवश्य ही कल्याण होगा; 
ऐसा सन्देहरहित होकर निश्चय कर लेते हैं। 

जैसे सुस्थित महारानकी उस मिखारीपर .दृष्टि पड़ी है, ऐसा 
निर्णय होते ही उनकी अनुबृतिके वश ( अनुयायी होनेके कारण ) 
धर्मोधकर दयाहु हो गया, उसी प्रकारसे इस जीवपर परमात्मा 
भगवानकी दृष्टि पड़ी है, ऐसा जानकर, धर्मगुरु वा धर्माचार्य महा- 
राज भी उनकी ( भगवानकी ) आराधना करनेमें तत्पर रहनेके का- 
रण दयाहु हो जाते हैं। अर्थात्‌ आचार्य महाराज; इस, जौविपर 
दया करके मानों जिनेन्द्रदेवकी ही. भाराधना , करते हैं|. क्योंकि 
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भगवानकी जिसपर दृष्टि पड़ जाती है, उसपर कृपा करना उस्त 
दृष्टिकी वा दृष्टि डालनेवालेकी ही आराधना करनेके वराभर है |] 


' फिर “बह रप्तोईका अधिकारी धर्मबोधकर आदरके वश शीघ्र ही 
उसके समीप गया और 'हे भद्र | आओ | आओ | मैं तुम्हें भिक्षा दूं! 
ऐसा कहकर उसने मभिखारीको बुलाया।” ऐसा जो कहा है, प्तो 
इस प्रकारसे योनित करना चाहिये कि:--पहले कहे हुए न्यायसे अनादि 
संसारमें परिभ्रमण करते २ जब इस जावके भव्यत्व गुणका परिपाक 
होता है, छ्लिष्ट (जशुभ ) कर्म बहुत करके क्षीण हो जाते हैं, जो 
थोड़ेसे शेष रह जाते हैं, वे रंध्र दे देते हैं अथीौत्‌ शिथिल हो नाते 
हैं, मनुष्यभवादि सामग्री प्राप्त होती है, सर्वज्ञशासनका दु्शन होता 
है, उसके विषयमें अच्छी बुद्धि होती है, पदार्योके जाननेकी थोड़ी- 
प्री इच्छा होती है, और अच्छे कम करनेकी कुछेक बुद्धि होती है, 
तब धर्मोचार्य महाराजके परिणाम अतिशय दयाढ होते हैं । और 
इस अकारके भद्गकमामे ( निकट्मव्यत्वमें ) वर्तता हुआ जीव 
यद्यापि अभीतक पाप करता है, तथापि इसपर भगवानकी दृष्टि पड़ी 
है, इसलिये यह सन्मागम ( निनशासनमें ) आनेके योग्य है, ऐसा 
निश्चय करके वे भावपूर्वक इसके ( मेरे ) सम्मुख होते हैं। इसे घर्म- 
बोधकरके मिखारीके समीप आनेके समान समझना चाहिये । आगे 
धर्माचार्य महाराज प्रसन्न होकर इससे कहते हैं कि:-हे भद्र | यह- 
लोक अक्लत्रिम है अर्थात्‌ किप्तीका बनाया हुआ नहीं है, काल अनादि 
अनन्त है, आत्मा शाश्रतस्वरूप है अर्थात्‌ इसका कभी नाश नहीं 
होता है-अजर अमर है, इसके पाछे जो मरने जीनेरूप भवप्रपंच 
ढगा हुआ है, वह कर्मोंके कारण है, वे कर्म अनादि काल्से 
जीवके साथ सम्बद्ध हो रहे हैं, और उन कर्मोंकी उत्पत्तिमे प्रवाह- 
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रूपसे मिय्यात्वादि परिणाम कारण हैं। अर्थात्‌ बीज वृक्षके समान 
मिश्यात्वसे कर्म जौर कमोसे मिश्यात्वादि परिणाम होते रहते 
हैं। ये कर्म दो प्रकारके हैं, कुशलरूप और अकुशल्कूप अर्थात्‌ 
झुमरूष जोर अशुमरूप | इनमेंते नो कुशलरूप हैं, उन्हें 
पुण्य तथा धर्म कहते हैं भर नो अकुशलरूप हैं, उन्हें अधम्म 
तथा पाप कहते हैँ | सुर्खोक्रा जनुभव पुण्यक्रे उदयसे और दुःखोंका 
अनुभव पार्पेके उदबसे होता है। इन प्रण्य और पार्षोकी ही जो 
सनेतभेदरूप न्यूनाविकता (तरतमता) होती है, उसीसे यह 
उत्तम, मध्यम, और अथम आदि अनंतभेदरूप विस्मयकारी संप्तार 
उसन्न होता है | जभिप्राय यह है कि, संप्तारमें जो अधिक सुखी, 
कम सुली, जभिक दुसी, कम दुखी आदि नानाप्रकारके नीव दिखलाई 
देते हैं, वे सब इन पृण्य और पार्पोकी न्यूनाविकतासे हुए हैं। निम्त 
समय यह जीव धर्माचार्य महाराजके उक्त वचन सुन रहा था, उस्त 
समय इसे अनादिकालकी कुवासनाके कारण आगे कहे हुए अनेक 
कुविकत्स उत्पन्न हुए थेः--यह संप्तार एक अंडेमेंसे उत्पन्न हुआ 
है), अयवा ईश्वरका बनाया हुआ है, अथवा ब्रक्मा विष्णु आदिने इसे 
बनाया है, अववबा यह एक प्रकृतिका विकार है, अथवा क्षण क्षणमे 
क्षय होनेबाला है", अथवा यह पंचस्कंन्वात्मक जीव पांच भूतेसि' 
उत्पन्न हुआ है, अथवा विज्ञानमात्र है, अथवा यह जो कुछ है, 
सो सत्र झन्यरूप है, अथवा कर्म कोई पदार्थ ही नहीं है! , अथवा यह 
सत्र जगत्‌ महादेवके वशसे नानारूप होता रहता है. । ये सब वि- 


4 स्मार्तमत | २ नेयासिक । ३ पीरागिका ४ सांख्य। ५ बौद्धका एक भेद । 
६ रूप, मेदना, विज्ञान, संशा और संस्कार ये पांच स्कन्च ईं। ७ एथ्वी, अप, 
तैज, चाबु और आकादा | ८-९-१० बौद्धोंके तीन भेद । ११ चा्वोक | १३ 
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करप इस तरहसे दूर हो नाते हैं, निस्त तरह संग्राम भूमि भयंकर 
महायोधाके देखनेसे शन्रुओँसे डरनेवाले मनुष्य भाग नाते हैं । और 
तब यह जीव मानता है कि, ये महात्मा मुझसे जो कुछ कहते हैं, वह 
सब युक्तियुक्त है।ये वस्तुके यथार्थ स्वरूपकी परीक्षा मुझसे 
बहुत अधिक कर सकते हैं । इससे पूर्वकथार्म नो कहा है कि, “घर्म- 
बोधकरको पास्त आते देखकर वे सबके सत्र लड़के जो कठिनाईसे भी 
नहीं रुकते ये, कठोर थे और कष्ट देनेके लिये मिखारीके पौछे लगे 
हुए थे, भाग गये ।” सो उसकी भी योजना हो गई। क्योंकि उक्त 
कुविकल्प ही दुर्दोते लड़कोंके समान हैं, नो जीवको कष्ट देते हैं और 
सुगुरुके मिलनेसे ही पीछा छोड़ते हैं। इस प्रकारते नव इस जीवके सारे 
कुविकल्प नष्ट हो जाते हैं, तव यह गुरुमहाराजके वचन सुननेकी 
अभिलापासे कुछेक उनके सम्मुख होता है। उप्त समय पराई भलाई 
करनेका ही जिन्हें व्यसन लगा हुआ है, ऐसे गुरु इसे सनन्‍्मार्गका उप- 
देश देते हुए इस प्रकारसे कहते हैं किः---/' हे भद्र] सुन, इस सं- 
सारमें पर्यटन करते हुए इस जीवका धर्म ही जतिशय प्यार करनेवाला 
पिता है, धर्म ही गाढी प्रीति करनेवाली माता है, धर्म ही आभिन्न- 
हृदय अर्थात्‌ एक सरीखे परिणामोंवाला भाई है, धर्म ही सदा एकस्ता 
स्नेह रखनेवाली वहिन है,ध्म ही सारे सुखोंकी खानि अपनेपर अनुरक्त 
रहनेवाली और गुणवती स्त्री है, धमे ही विश्वासी, एकरस्त, अनकूछ 
ओर सारी कलाओंमें चतुर मित्र है, धर्म ही देवकुमारों सरीखा सुंदर 
और चित्तको अतिशय आनंदित करनेवाल् पुत्र है, धर्म ही अपने 
शील. और सौंदर्य गुणते जयपताका प्राप्त करनेवाली और कुलकी 
उन्नति करनेवालीः पुत्री 'है, धर्म ही सदाचारी बन्धुवर्ग है, 


: १ दुश्खसे जिनका अन्त हो सके । 
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धर्म है विनयवान परिकर ( नोकर चाकर) है, धर्म ही राजापना 
है, धर्म ही चक्रवर्तीपना है, धर्म ही देवपना है, धर्म ही इन्द्रपना 
है, धर्म ही अपनी मुन्दरतासे त्रिशुवनको परानित करनेवाल्य 
ओर मरामरणक्े विकारोंसे रहित वज्न परीसा सुर शरीर है, 


| 
धर्म ही समस्त शास्ोंके अमिप्रायेंक्रि छुंदर शब्द सुननेवाले कान हैं, 
कफ, + 


वर्म ही तीनों लोकोकों देख सकनेवाले कल्याणदर्शी नेत्र हैं, धर्म ही 
मनक़ो प्रसन्न करनेवाली अमूल्य रत्नोंकी राशियां हैं, धर्म ही चि- 
त्तकों आल्हादित करनेवाले ओर विपघातन आदि जाठ गुणके धा- 
रण करनेवाले सोनेका ढेर है, धर्म ही शन्रुओंका नाश करनेवाली 
चतुरंगिनी सेना है, आर घममे ही अनंत रतिसागरमें अव- 
गाहन करनेवाले बिलासस्थान हैं। अधिक कहनेसे क्या विधरहित 
अनन्त सु्खोक्ता कारण एक धर्म ही है और कोई दूसरा नहीं है।" 

जत्र दस प्रकारसे मधुरभापी भगवान्‌ धर्माचाय उपदेश देते हैं, 
तंत्र इस जीयका चित्त कुछेक आकर्षित होता है, और उसके कार- 
ण नेत्र उघाडइता है, सुखकी प्रसन्नता दिखलाता है, विकथा आदि 
दूसरे विक्षेपोक्ो-झगड़ोंको छोड़ देता है, कुछ सोचता हुआ मुस्तकुराता 
है और कभी चुटकी बनाने छगता है। उस समय आचार्य भगवान 
टुसे कुछ रसमें पठा हुआ समझकर इस प्रकार कहते हैं:-“वह धर्म 
जिसकी मैंने अभी प्रशंसा की है, चार प्रकारका है-दानमय, शीलमय, 
तनीगय और भावनागय । इसलिये हे भाई ! तू चाहता है, तो इन 
चारों ही प्रकारके धर्मोका तुमे पालन करना चाहिये । नितना तुन्नसे 
बन सके, उतना सुपान्ोंको दान दे, सारे पापोकों छोड़ दे ( सकरू- 
चारित्र ), अथवा स्थूल पापोंकी छोड़ दें ( विकलचारित्र ) अथवा 
हिंसासे, झूठ बोल्मेसे, चोरी करनेसे, परलोसिवनसे, अमयोदित 
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परिग्रह जोडनेसे, रात्रिभोननसे, म्य पीनेंसे, मांस खानेसे, सनीव 
फल (गूलरआदि उदुम्चुरफल ) खानेसे, मित्रद्रीहसे, गुरुकी 
ख्री सेवनले, अथवा और भी जोबातें तुप्ते छोड़ी जा सकें, 
उनसे निवृत्त हो जा, शक्तिके अनुस्तार किप्ती एक तपको कर, 
और निरन्तर शुभभावनाओंका चिन्तवन किया कर, निप्तप्ते तुझे इस 
लोकमें और परलोकम दोनों जगह सब प्रकारके सुख प्राप्त हों।" इससे 
कथामें मो कहा है किः-“घर्ममोधकरने जत्र उस्त मिखारीको भोजन 
करनेके योग्य स्थानमें ले जाकर त्रिठाया, और अपने पेबकोंको उस्ते 
मिक्षा देनेके लिये आज्ञा दी; तत्र शीघ्र ही उप्तकी (धर्मबोधकरकी ) 
तदया नामकी लड़की अतिशय मीठे परमान्न को (खीरकों) लेकर उप्तके 
देनेके लिये पहुंच गई ।” सो सत्र इस तरहसे योजित होगया किः- 
धर्माचार्यने नो घर्मकी प्रशंसा की, सो मिखारीको बुढानेके समान समझना 
चाहिये, उप्तके चित्तको अपनी ओर आकर्षण करना भोजनके योग्य 
स्थानमें ले जाकर बिठानेके तुल्य जानना चाहिये, धर्मके भेद वर्णन 
करना सेवकोंकों भिक्षा देनेके लिये आज्ञा करनेके समान मानना 
चाहिये और उन गुरुमहाराजकी इस जीवपर जो दया हुई, उसे 
घर्मबोधकरकी “तदया'* नामकी पुत्री जानना चाहिये । इसके सिवाय 
दानमय, शील्मय आदि चार प्रकारके घर्मोके पालन करनेके उपदेश 
देनेकी तदयाके परमान्न देनेके समान समझना चाहिये । क्योंकि वह 
धर्मोपदेशरूप परमान्न धर्मांचायोंकी दयासे ( तहयासे ) ही जीवको 
प्राप्त हो सकता है-अन्य किसी प्रकारसे नहीं। 

आगे कहा है किः--“उप्त धर्मबोधकरकों अकारण भिक्षा दे- 
नेके लिये इस प्रकार अतिशय जादरवान्‌ देखकर भिखारी से- 

१ तस्मिन्‌ जीवे दूया-कृपा । 
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चने की कि, और दिन मिक्षा माँगनेपर भी लोग सुझे निकाल 
देते थे अथवा तिरस्‍कारपूर्वक छुछ थोड़ा बहुत दे देते थे। परन्तु 
जाज यह सुन्दर वेषवाल्य पुरुष जो राजासरीखा जान पड़ता है, स्वयं 
आकर मुझे बुढ्तता है और "तुझे भिक्षा देता हूं! ऐसा कहकर 
लभाता हैं| यह क्‍या आश्चर्य है? इस प्रकार विचार करते हुए मि- 
खारीके मनमें फिर उसके ओछे अभिप्रार्योके कारण यह वात उठी 
कि, यह मुझे अच्छा नहीं माठ्म होता है।नान पड़ता है कि, यह 
सत्र प्रपंच भेरे मूसनेके लिये रचा गया हैं | मेरा यह मिक्षाका पात्र 
प्रायः पूरा भर चुका है, इसलिये यह मुझे किप्ती निर्मन स्थानमें के 
जाकर इसे जरूर ही छीन लेगा | तो अब मुझे क्या करना चाहि- 
ये? क्या में इस स्थानसे एकाएक भाग जाऊं! अथवा बैठकर इस 
पात्रमेके भोजनकों ही भक्षण कर डाढूं! अथवा मुझे मिक्षा नहीं चा- 
हिये इस प्रकार प्रतिपेव करके यहांति एक पैर भी आगे न बढ़ाऊं: 
अथवा इसे धोखा देकरके-छलकरके जल्दीसे कहीं घुसकर छुप 
रह ? न जाने इससे मेरा छुटकारा कैसे होगा! जत्र वह ऐसे ९ बुरे 
विकरपीके उपननेसे व्याकुल होता हुआ चिन्ता करता है, तब उसे 
बड़ा भारी भय होता है, तृष्णा बढ़ती है, हृदय सूखता है, अन्त- 
रात्मा विहुछ हो जाता है, और चित्तदत्तिके अतिशय जडरूप हो 
जनेसे संरक्षणानुवन्धी महारौद्रध्यान उत्पन्न होता है। इंद्वियोंका 
व्यापार रुद्ध हो जाता है, नेत्रवन्द हो जाते हैं, और चेतना नष्ट हो 
जाती है, इससे नहीं जानता है कि में कहां छाया गया हैँ; अथवा 
कहां टहरा हूँ, केवल गदी हुई खड़ी खुँटीके समान निश्चेणट हो कर 
खडा रहता है और वह तदया वारंवार यह भोजन अ्रहण कर इप्त 
प्रकार कह कह कर थक जाती है। परन्तु निष्पुण्यक द्रिद्री अ- 
पने उस सारे रोगोंके करनेवाले तुच्छ कुभोजनकी रक्षा करनेके गहरे 
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प्रेमम अथीत्‌ प्तरक्षणानुभन्धी रौद्रध्यानमे ऐसा नष्टवुद्धि हो जाता 
है कि, वेचारा सारे रोगोंके हरण करनेवाले और अमृतके समान मीठे 
परमान्नको देनेके लिये बुलाती हुई उस्त तदयाको नहीं जानता है- 
उसकी वात भी नहीं सुनता है।” भिखारीका यह सत्र चरित्र जी- 
बके विषयम इस प्रकारसे घटित करना चाहियेः--- 


जीवका हित करनेकी इच्छासे मिप्त समय भगवान्‌ धर्मगुरु 
धर्मकी विस्तारपूर्वक प्रशंसा करके फिर चार प्रकारके धर्मके पालन 
करनेका उपदेश देते हैं, उत्त समय यह जीव मिथ्याज्ञानरूप महा 
अंधकारमय काच, पटल, तिमिर और कामला ( पीलिया ) आदि 
व्याधियोंके कारण विवेकरूपी नेत्रोंकी शक्ति ठप्त हो जानेसे, अनादि 
संप्तारसे निस्तका अम्यास हो रहा है, ऐसे महामिथ्यात्वरूप उन्माद 
तथा संतापके कारण दुखी होनेसे, तीम्र चारित्रमोहनीयरूप रोगोंसे 
विहुल होनेंसे और विषयधनल्लीपुत्रादिके गाढ़े मोहसे घिरा होनेते इस 
प्रकार विचार करता है कि, “ जब पहले मैं धर्म अधर्मके विचारकी 
कुछ भी खोज नहीं करता था, तब इन साधुओंके पास कभी जाता 
था, तो ये मेरी बात भी नहीं पूछते थे । और यदि किप्ती अवसरपर 
मुझसे कुछ घर्मके विपयम कहते थे, तो अनादरसे केवल एक दो बातें 
कहते थे । परन्तु अब मुझे घमे अधर्मके जाननेमें तत्पर समझकर और 
“यह हमारे उपदेशका अनुगामी हो जायगा' ऐसा मानकर में नहीं 
पूछता हूं, तो भी ये जगद्मप्तिद्ध जैनसाधु अपने कंठ और ताहके 
सूखनेका विचार न करके ऊंचे स्ववसे और वचनोंकी रचनाके बड़े 
भारी घटवेपसे मेरे आगे धर्मकी प्रशंसा करते हैं | और मेरा चित्त 
कुछ धर्मकी ओर खिंचा हुआ देखकर मुझसे दान दिलाते हैं, शीऊू 
अहण कराते हैं, तपस्या कराते हैं, और मावनाएँ चिन्तवन कराते हैं। 


१९७ 


ते मह नहीं जान पड़ता है कि, इनके इस विना समयके ही इतने 
वचनोंके घटाटोपका यूढ़ आशय क्या है मेरे सुन्दर २ ख्ियां हैं, 
नाना प्रकारके द्रव्योका संचय है, अनेक प्रकारके धान्यके कोठे हैं 
ओर सत्र प्रकारके चोपाये तथा क्ुप्य पदार्थ हैं। ये सब बातें 
जान पड़ता है कि, इन्हें अब निश्चयपूर्वक माठ्म हो गई हैं; 
इससे इनके उक्त सब वचनाडम्बरका यह अमिप्राय होगा कि, 
: तुझे दीक्षा देते हैं, तेरे सत्र पाप नष्ट किये देते हैं, तेरे कर्म- 
चीनको जलाये देते हैं, तू हमारा वेष धारण कर, गुरुके चरणोंकी 
पूजा कर, और उनके चरणामें ही अपनी ल्री, धन, सोना आदि 
समस्त सम्पत्ति चंदा दे, फिर उनकी आज्ञाके अनुप्तार चलनेसे तू 
पिंडपात करके अथीत्‌ दर्रारकोी छोड़कर शिव हो जायगा। ऐसे 
२ वचनोंकी रचनासे ठगकर ये जैनसाधु शैवाचार्यके समान मुझे 
मूसनेकी इच्छा करते हैं अर्थात्‌ छीन लेना चाहते हैं, अथवा 'सु- 
वर्णदान तरहुत बड़े फलका देनेवाला है, गायका दान देनेसे पुरुष वड़ा 
भाग्यशाली होता है, पृथिवीका दान' करना अक्षय्य ( अविनाशी ) 
होता है, पूर्तवर्म अर्थात्‌ यज्ञ करना वा सरोवर आदि खुदाना 
अतुरू फलक़ा देनेवाला है, वेदके पारगामी ब्राह्मणोंको दान देना 
अनन्तगु्ण फलका दाता होता है, तत्कालकी व्यानी हुईं, वछड़ेवाली 
(१), बन्न ओढ़े हुए, सोनेसे मंढ़े हुए सींगोंवाली, और रत्नोंसे साई 
हुईं गाय विधिएृवक ब्राह्मणको देनेसे जिसके चारों समुद्ररूपी मेखछा 
( करधनी ) है, ऐसी ग्राम नगर खानि पर्वत और उपवनों सहित पृथ्वी 
दान दी, ऐसा समझा नाता है,और वह अद्टट फलकी देनेवाली होती 
है ।' ऐसे २ मूर्ख छोगोंकों ठगनेवाले कपोलकल्पित शछोकेमि रचे हुए 
अन्येसि निस प्रकार ब्राह्मणलोग संसारको ठगते हैं, उस ग्रकारसे ये 
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जैनमुनि भी मेरी सम्पत्तिकों हरण करनेकी इच्छा करते हैँ। अथवा 
*अतिशय रमणीय विहार बनवाओ, उनमें बहुश्र॒त (ज्ञानी) साथुओंका 
निवाप्त कराओ, संघकी पूजा करो, मिक्षुओंको दक्षिणा दो, अपनी 
सम्पत्तिको समस्त संघसम्बन्धी मंडारमें रख दो, संघके कोठाम ही अपने 
भान्यके संग्रहको रख दो, संघसम्पन्धी संज्ञातिमें (गोकुलमे ?) ही अपने 
चौपाये समर्पण कर दो, और बुद्धघर्मके संवके अगरुआ हो जाओो । 
ऐसा करनेपते तुम्हें शीघ्र ही बुद्धपदकी प्राप्ति हो जायगी ।' इस प्र- 
कार वाचालतासे रचे हुए अपने मायाजालझूप शा््रेसे जिस प्रकार रक्त- 
मिक्षु अर्थात्‌ बौद्धसाधु विप्तवाद (ठगाई) करते हैं, उसी तरह ये जैन- 
साधु भी विसंवाद करके मेरी सारी सम्पत्तिकों लेना चाहते हैँ। अ- 
थवा 'संघकी ज्योनार कराओ, ऋषियेंकी जिमाओ, मीठे मीठे खाद 
पदार्थ देओ, और मुखको सुगन्धित करनेवाले सुन्दर द्रव्य भेंट करो, 
दान ही गृहस्थका परम धर्म है क्योंकि इसीसे संप्तारसे तरण होता 
है। इस प्रकारसे हुभाकरके अपने शरीरकों पुष्ट करनेमें तत्पर 
रहनेवाले दिगम्बरके# समान ये जैनसाधु मेरा धन हरण करके खि- 
सक जावेंगे । यदि ऐसा नहीं होता, तो ये मेरा इतने विस्तारसे घम- 
कथन करनेरूप आदर क्यों करते? तात्पये यह है कि, ये श्रमण 





#* यद्यपि भन्यकर्त्ता दवेताम्बरसम्प्रदायके अनुयायी हैं, इसलिये उनका 
दिगम्बरसम्प्रदायके विरुद्धमं लिखना स्वाभाविक है। परन्तु दिगम्बर जैसी 
चीतरागज्त्तिमें शरीरपोषणतत्परताका, मिष्टठभाजनकी लोलपताका और सुख- 
झुगंधिकी आवश्यकताका आक्षेप सर्वधा ही असंगत प्रतीत होता है। बल्कि 
निष्पक्ष इृश्सि देखा जाय, तो दिगम्वरततत्तिकी अपेक्षा खेताम्वरइत्तिमं ऐसी- 
वार्तोंकी अधिक संभावना हो सकती है। तव यह आश्षेप वेदानुयायी परम- 
हंसेके विंपयमें तो नहीं है, जो कि दिगरम्बरमुनियोके समान ही नप्त 


9. 


रहते हैं। अज्ुवादक. । 
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( जेनसाधु ) तब ही तक अच्छे हैं, जत्र तक इनके पास नहीं गये 
हं ओर जब्तक इनके वश नहीं हुए हैं | वशवर्ती भोले नीवोंको तो 
ये मायावी श्रद्धा समझकर नाना प्रकारकी वार्तोंकी रचनासे ठग लेते 
हैं । अतएव ये मेरी सारी सम्पत्तिको हर लेंगे, इसमें भब मुझे कुछ 
भी सन्देह नहीं रहा हैं। तो अब मुझे पहले ही पहिछू मिले हुए इन 
श्रमण महात्माके साथ क्या करना चाहिये ? क्या कुछ उत्तर दिये 
विना ही मैं यहांते उठकर चला जाऊं! अथवा साफ कह दूं कि, मुझमें 
धर्म धारण करनेकी शक्ति नहीं है? अथवा ऐसा उत्तर दे दूं कि, मेरा 
सारा धन चौरादि हरण कर ले गये हैं-भेरे पास अब कुछ नहीं रहा 
है, इससे पात्रोंको कुछ नहीं दे सकता हूं। अथवा ऐसा कहकर इसे 
यल दूं कि, आपके धर्मानुष्ठानोंकी मुझे आवश्यकता नहीं है, इसलिये इस 
विपयर्म अब आपको मुझसे कुछ भी नहीं कहना चाहिये। अथवा विना 
समयके बेमोक्रि तुमने यह बात कही है, यह बतलानेके लिये क्रोध- 
सूचक भौंहँ चढ्म हूँ ? न जाने यह श्रमण मेरे इन वचनोंपर ध्यान 
देकर अपने ठगाईके बुरे अभिप्रायोंको कैसा छोड़ता है और कैसे 
मुझे मुक्त करता है।” 

यह बेचारा जीव गहरी मर्खताके कारण नहीं जानता है कि, 
वे ज्ञानवान धर्माचार्य संस्तारके समस्त पदा्थोकी तुपकी ( चावलके 
ऊपरकी आध्तीकी ) मुट्ठीके समान सारहीन जानते हैं | उनका जन्तः- 
करण अतुल संतोपामृतसें तृप्त रहता है | वे विषके समान विषयों- 
के विपम विपाककों ( बुरे परिणामको ) जानते हैं। उनका चित्त 
मोक्ष पानेके लिये अतिशय ठवलीन रहता है, इसलिये वे सबको 
समान समझकर ओर अत्यन्त इच्छारहिंत होकर, सच्चे मार्गका उप- 
देश दिया करते हैं, और इन्द्रमे तथा भिखारीमें कुछ भी भेद नहीं 
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समझते हैं-दोनोंकी बरावर समझते हैं। बड़ी भारी ऋद्धिके धारक 
देवोंमें और धनरहित गरीबेमें विभागकल्पना नहीं करते हैं- 
अथोत्‌ कुछ अन्तर नहीं समझते हैं। चक्रवर्ती और रंकर्मे अन्तर 
नहीं वतराते हैं। परम ऐश्वर्यवात्‌ दानींें और कंजूस मनुप्यर्म 
आदर और जनादरका वर्ताव नहीं करते हं। उनके विचारमे बड़ा 
भारी ऐश्वर्य दरिद्वताके समान है, अमूल्य रत्नोंकी राशियाँ कठोर 
पत्थरोंके ढेरके समान हैं, ताये हुए सोनेके कूट मिट्टीके ढेलेकि सब्श 
हैं, घान्यका संग्रह नमककी राशियोंके तुल्य हैं, चांदीका संचेय 
धूलिके पुंन सरीखा है, चोपाये और कुप्य (सोने चांदीके सिवाय दूसरी 
धातुएं)आदि पदार्थ सारहीन कूड़ाकर्फट्के तुल्य हैं और रातिके रूपको 
भी पराजित करनेवाढी सुन्दर खस्रियां काठके पुराने स्तंभों स- 
रीखी हैं| ऐसी दशामें वे जो सुन्दर उपदेश देनेमें प्रवर्त॑ रहते हैं, 
इसका उन्हें दूसरोकी भलाई करनेका जो व्यसन पड़ गया हैं, उसके 
प्िवाय और कोई दूसरा कारण नहीं है। वे स्वार्थका (अपने आत्माके 
कल्याणका) सम्पादन भी वास्तवमे स्वाध्याय, ध्यान, तप तथा 
चारित्र आदे अन्य द्वारोसे करते हैं। इससे सिद्ध है कि, वे सांसारिक 
स्वार्थ सम्पादनके लिये उपदेशादि कार्य नहीं करते हैं। मोर 
उनके हृदयमें छाम आदिकी सारी ही अभिलापाओंकों अवकाश नहीं 
मिल सकता है। परन्तु यह अतिशय अंधबुद्नि जीव ये सब चार्तें 
नहीं जानता है, इसलिये सदुरुओंका उदार अभिप्राय नहीं जान करके 
अपने चित्तकी अतिशय ओछाई तथा दुष्टताके अनुप्तार उनके चित्तको 
भी अपने समान समझ करके महामोहके वश उन्हें अतत्त्वदर्शी 
शैव, ब्राह्मण, बौद्ध और दिगम्बरोंके समान मान छेता है। जब यह 
जीव कमेग्रन्थिका भेद कर चुकता है और दु्शनमोहनीयके तीन 
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पुंन करके मिथ्यात्व पूंजम वर्तमान रहता है, तब इसके ऊपर कहे 
कर हि 
हुए सारे विकल्प हुआ करते हें। 


इसके पश्चात्‌ उक्त प्रकाके विकदप करनेवाले जीवके फिर 
मिथ्यात्वका विष फैलता है, निम्तके वशसे यह मुनिप्रणीत दशैन- 
का पक्षपात शिथ्रिलव कर देता है, पदार्थोंके स्वरूपके जाननेकी इच्छा 
छोड़ देता है, सद्धममेँ लवलीन रहनेवाले जीवोंका तिरस्कार करता 
हैं, विचारहीन ( अन्यपर्मी ) जनोंका सत्कार करता है, पहले जो 
थोड़ेसे अच्छे कार्य करता था, उनके करनेमें प्रमाद करता है, भद्र 
परिणामोंकों छोड़ देता है, विपयेंमें आतिशय लवलीन हो जाता है, 
उनके ( विपयोंके ) धनकंचन आदि साधनोंकों तत्त्ववुद्धिसे देखता 
है अर्थात्‌ समझता है कि, सुसप्राप्तिके वास्तविक कारण ये ही हैं, और 
ऐसा ही (विपयप्तम्नन्धी ) उपदेश देंनेवाले गुरुओंका आश्रय लेता है, 
उनके बचनोंकों प्रतारणारूप (ठगाईरूप ) नहीं किन्तु सच्चे हितकारी 
समझकर सुनता है, घर्मकी निन्‍दरा करनेवाले वचन कहता है, धर्म 
गुरुओंके मर्मस्थानोंकों (गुह्य बातोंको) उघाड़ता है, झूठा विवाद करके 
प्रतिकू बना रहता है और इसलिये गुरुओंकों द्वारा पदपद- 
प्र अपमानित होता है| उस समय ( अपमानित होने पर ) चिन्त- 
वन करता हैं कि, उत्तम पद्धतिसे रचे हुए बहुतसे ग्रन्थ जिनके पास 
हैं, ऐसे ये गुरु मेरे जैसे पुरुपसे वादम नहीं हयाये ना सकते हैं, इस- 
लिये ये मुझे झूठे विकल्पोंसे ठगकर कपटकछासे अपना भक्ष्य बना 
हेंगे अर्थात्‌ अपने पंनेमें फँसा लेंगे। अतएव मुझे दूरहीसे इन्हे 
छोड देना चाहिये, घर आनेसते रोक देना चाहिये, दिख पड़ें तो भी 
इनसे बातचीत नहीं करना चाहिये और इनके नामका भी सहन नहीं 
करना चाहिये, अथीत कोई इनका नाम ठेवे, तो उसे दश गालियां 
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खुनाना चाहिये । इस प्रकार कुभोननके सददश धन विषय ख्ली आदियें 
मोहित और उनकी रखवाली करनेमें तत्पर रहनेवाका यह जीव 
महामोहके वशवर्ती होकर सदुपदेश देनेवाले गुरुओंकी ठग समझ- 
कर रौद्गध्यान करने लगता है। उस समय धर्माचायं महाराज इसे 
ज्ञानचेतनारहित काठके गढ़े हुए खड़े खंभेके समान देखते हैं । 
और इसलिये उनकी दया सुन्दर परमान्नरूप सद्धमोचरण करने- 
का उपदेश देती है परन्तु यह वेचारा जीव उसे नहीं जानता है। 
ज्ञानियोंके लिये इससे अधिक आश्चर्यकारक विपय ओर क्या होगा 
कि, यह जीव महानरकम डालनेवाले धन विपयादिकीम तो छुब्ध 
होता है, और सहुरुकी द्यासे पाये हुए और अनन्त सुखमय मोक्षके 
देनेवाले सदनुष्ठानोंकी अर्थात्‌ अच्छे आचरणोंकी अवहेलना करता है। 

आगे कहा है किः-“धर्मबोधकरने ऐसा असंभव वृत्तान्त प्रत्यक्ष 
देखकर सोचा कि, यह मिखारी इस परमात्रको जो कि आदरसे दिया 
जाता है, क्‍यों नहीं लेता है! इसका आत्मा पापसे हता गया है, 
इसलिये निश्चयपूवेक जान पड़ता है कि, यह भोजन इसके योग्य ही 
नहीं है।” जीवके विषय भी यह सब इस प्रकार च॒रावर घटित 
होता है किः-ऊपर कहे अनुसार विस्तारयुक्त घर्मोपदेशसे अथवा 
दूसरे किसी कारणसे सी जब सुधमैगुरुं इस जीवकों मद्रभावोंसे भ्रष्ट 
तथा विपरीत आचरण करनेवाला देखते हैं, तब उनके छुदयमें इस 
प्रकारके भाव होते हैं कि, यह निनेन्द्रदेवके धमकी घारण करनेका 
पात्र नहीं है, क्योंकि इसका कल्याण होनेवाल नहीं है। अच्छा हो- 
नहार नहीं है--अच्छी गतिमें जानेके योग्य नहीं है, क्योंकि इसे कुगतिमें 
जाना है। धर्मात्माओँके द्वारा संस्कारित होनेके योग्य नहीं है, क्योंकि 


झ्से बड़े बुरे २ विकल्प उठा करते हैं। अतएवं इस मोही जीवके 
विषयमें मेरा परिश्रम करना व्यर्थ है। 
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फिर वहुत विचार करके धर्मच्रोधकरने निश्चय किया कि, “इस 
वेचारेका यह दोप नहीं है। यह बाहर और भीतर सर्वन्न 
नाना रोगों घिर रहा है, इसलिये उनकी वेदनासे विहुल होकर 
कुछ भी नहीं सोच समझ सकता है। यादि यह नीरोग होता, तो 
जब जगासे भीख़के बुरे भोजनके मिल जानेसे सन्तुए्ट हो नाता है, तब 
इस अमृतंके समान मीठे परमान्नको क्‍यों नहीं ग्रहण करता !” धर्मा- 
चार्य महारानका भी पर्यालोचना करनेसे ऐसा ही विचार होता है कि, 
यद्यपि यह जीव विषयादिकोंमें यीधता है, बुरे मार्गसे चलता है, 
आर दिया हुआ उपदेश नहीं मानता है, परन्तु इसमें इस वेचारेका 
दोप नहीं है-मिथ्यात्वादि भावरोगोंका दोष है | उनके कारण इसकी 
चेतना नष्ट होगई है, इससे यह कुछ भी नहीं जान सकता है। यदि 
यह उक्त भिथ्यात्वादिरोगंसि रहित होता, तो अपने हितकी छोड़कर 
अपना अहित करनेमें क्‍यों प्रवृत्त होता ? 
आगे वह धर्मवोथकर फिर विचार करने छूगा किः---“यह मभि- 
ख़ारी नरोग कैसे हो? इसका विचार करते हुए उसे स्मरण हो आया 
कि, अहो | इसके रोगोंके दूर करनेका उपाय भी तो है | मेरे पास 
तीन बहुत अच्छी ओपतधियां हैं। उनमे एक विमलाछोक नामका 
उत्कृष्ट अंजन है, जो विधिपूर्वक ऑननेसे नेत्रके सारे रोगोंको नाश 
करता है और उन्हें सृक्ष्म, दूरवर्ती, भूतकालवर्ती और भविष्यत- 
कालवर्ती पदार्थीके भी देखनेमें चतुर बना देता है। दूसरा तत्त्वभी- 
तिकर नामका तीर्थनल है, जो विविपूर्वक पीनेसे शरीरके सारे ही 
रोगोंकोी हलका कर देता है, दृष्टिको पदार्थके यथार्थ स्वरूपके ग्रहण 
करनेमें चतुर बनाता है, और उन्मादकों तो अवश्य ही नष्ट कर देता 
है। और तीसरा इसी कन्याका छाया हुआ महाकस्याणक नामका 
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परमान्न है। इसका यदि भली भाँति सेवन किया जाय, तो यह सबके 
सब रोगोंको जड़से उखाड़ देता है, पृष्टि करता है, धीरज बढ़ाता 
है, बलको प्रकाशित करता है,वर्णका उत्कर्ष करता ह, अथीत्‌रूपको 
सुन्दर बनाता है, मनको प्रसन्न करता है, अवस्थाकों स्थिर करता है 
अथीत्‌ आयु बढ़ाता है, पराक्रमी करता है,और औरित्यकी (तेनको ?) 
बढ़ाता है। अधिक कहनेसे क्या यह अजर अमरपनेको भी स- 
मीप करा देता है, इसमें सन्देह नहीं है। तो अब इन तीनों औप- 
चियोंकी भलीभाँति योजना करके में इस वेचारेको व्याधियेंसि मुक्त 
कर दू-निरोगी वना दूं, यह सिद्धान्त उसने अपने मनमें स्थापित 
किया ।” 

धमीचार्य महाराज भी इस जीवके विपयम ऐसा ही विचार करते 
हैं। जब वे इस जीवकी पहलेकी सत्र प्रवृत्तियां देखकर निश्चय 
करते हैं कि यह जीव भव्य है-केवल प्रव॒लू कर्मोंकी कलासे व्याकुछ 
होकर सन्मार्गसे भ्रष्ट हो गया है; तव उनके ऐसे परिणाम होते हैं 
कि, यह इन रोगोके समान कर्मोंते केसे छूटेगा? और इस तरह य- 
थार्थ बातके शोधनेमें चित्तको व्याकुल करते २ और दूर तक पतोचते 
२ वे ज्ञानद्शनचारित्ररूप रत्ननत्रयकोी ही जो कि विमलालोक 
आदि तीन औषधियोंके समान है मिखारीकी कष्ट से छुड़ानेका उपाय 
समझते हैं, अन्य किसीको नहीं । - 


यहांपर ज्ञानको अंजन समझना चाहिये। क्योकि यह ज्ञान ही प्रत्येक 
पदार्थको स्पष्ट रीतिसे दिखछानेके कारण विमठालेक कहलाता है, ज्ञान 
ही नेत्ररोगोंके समान अज्ञानको नष्ट करता है,और ज्ञान ही 'वीते हुए 
“्तेते हुए! तथा 'होनेवाले' पदार्थेकि स्वरूपको प्रगट करनेवाले विवे- 
कचक्षुओंका सम्पादन करता है। दर्शनकी तीर्थका जरू समझना 
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चाहिये । जीव अजीव आद्टि तस्तोंमें श्रद्धान करानेका कारण होनेते 
यह तत्त्प्रीतिकर ( तत्त्वामे प्रीति अर्थात्‌ विश्वास करानेवाला ) कह- 
लाता हैं। यह ( सम्यग्दशेन ) उत्पन्न होनेके समय सब कर्मोकी 
स्थिति केवल अन्तःकोड़ाकोड़ी सागरकी ( एक कोडाकोड़ी सागर- 
से कुछ कमकी) कर देता है और उत्पन्न हो घुकनेपर उस स्थि- 
तिको प्रत्येक क्षणमें ओर और कम करता जाता है। इससे इसे 
समस्त रोगोंका क्षीण करनेवाला समझना चाहिये । क्योंकि यहां 
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कर्मोकी रोगी उपमा दी गई है। और यही सम्यग्दशन दृष्टिके 
समान ज्ञानको ज्योंके त्यों पदार्थोके अहण करनेमें चतुर कर देता है 
अर्थात्‌ सम्यग्द्शनके कारण ज्ञान सम्यग्ज्ञान हो जाता है। और यही 
महा उन्मादके समान मिथ्यात्वका नाश करता है। चारित्रको पर- 
मात्र समझना चाहिये | सदनुष्ठान, धर्म, सामायिक और त्रत आदि 
सब इसके पर्यायवाची नाम हैं । यह चारित्र ही मोक्षरूप महा- 
कल्याणको प्राप्त करानेवाला है, इसलिये महाकल्याणक कहलाता 
है। यही रागादि बडी २ भारी व्याधियौंकों जड़से मिट देता है। 
यही रूप, पुष्टि, धीरज, बल, मनकी प्रप्नचता, ऑर्जित्य, आयुकी 
स्थिरता, और पराक्रम इनके समान आत्माके सारे गुणोकों प्रगट क- 
रता है। क्योंकि इस जीवमें रहनेवाला चारित्र वैयंका उत्पादुक, उदा- 
रताका कारण,गंभीरताकी खानि, शान्तिताकी मूर्तिधवेराग्यका स्वरूप, 
पराक्रमकी वदतीका मुख्य कारण, निदह्वन्द्रताका (निश्चिन्तताका) सहारा, 
चित्तकी निईत्तिका मुख्यस्थान और दया क्षमादि रत्नोंके उपननेकी 
मूमि है और यही अनन्तज्ञान, अनन्तदशन,अनन्तवीर्य और अनन्त- 
सुखसे परिपूर्ण स्थानको मो कि कभी नाश नहीं होता है, मिसमेंसे 
कभी कुछ कम नहीं होता है, और जो वाधारहित है, प्राप्त कराता 
है, अतएब अजर अमरपना भी इससे प्राप्त होता है, ऐसा कहा है। 
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इसलिये इस दुखी जीवको ऐसे अनेक गुणोंवाले दर्शन-ज्ञान-चरित्र- 
का प्रयोग करके मैं अशुभ कर्मोके जाल्से छुड़ा दूँ, इस अकार धर्मो- 
चाय महारान मी अपने चित्तमें निश्चय करते हैं । 

आगे कहा है कि ““घर्मवोधकरने सलाईकी नौकपर अंननको लगा- 
कर उस मिखारीकी आँखोंमें उसके इधर उधर बहुत गर्दन हिलानेपर 
भी ऑज दिया, जिससे कि उसे उसी समय अंजनकी सुखदायकतासे 
शीतलतासे, और अचिंन्तनीय गशु्णोके संयोगसे चेतना आ गई । इससे 
उसकी आँखें खुल गई और उनमें नो पीड़ा हो रही थी, वह कुछ 
शान्त हो गईं | तब विस्मित होकर वह विचार करने, गा कि, यह 
क्या हो गया !” इसकी यहांपर इस प्रकार योजना करना चाहिये कि!--- 
पहले तो यह जीव भद्गक परिणाम घारण करता है, निनेन्द्र भगवा- 
नके धर्ममें रुचि करता है, जिनेन्द्रके विम्तोंकी नमस्कार करता है, 
साधुओआंकी उपासना करता है, धरम-पदार्थके जाननेकी इच्छा करता 
है, दानादि करनेमें प्रदत्त होता है, और धर्मगुरुओंके हृदयमें अपने 
विषयमे ऐसी बुद्धि उत्पन्न करता है कि, यह पात्र है । परन्तु पीछे 
अशुभ कर्मेके उदयसे धमर्मके लम्बे चोड़े उपदेशादिका निमित्त 
मिल जानेसे पूर्वोक्त भद्रपरिणामोंसे श्रष्ट हो जाता है । इससे 
चैत्याल्यमें नहीं जाता है, साधुओंकी वस्तिकाओंमे प्रवेश ही 
नहीं करता है, साधुओंको देखकर भी उनकी वन्दना नहीं करता है, 
आवकोंको आदरपूर्वक नहीं बुछाता है, घरमें जो दानादिक होता 
है, उसे बन्द कर देता है, धमगुरुओंको दूरहीसे देखकर खिसकता है, 
और उनके पीछे उनकी निन्दा भी करता है। इसे इस प्रकार ज्ञांन- 
चेतनासे हीन समझकर घमंगुरु अपनी बुद्धिरूपी सलाईपर उसके प्र- 
तिबोधित करनेका उपायरूप जो अंजन है, उसको छगाते हैं-अथीत्‌. 


ज 
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अपनी बुद्धिसे उसके सुलूयनेका उपाय करते हैं। वह इस तरहसे 
कि:--क्रमी मन्दिर वा वस्तिकासे बाहिर किस्ती स्थान विना समयके 
जाते आते मिल जानेसे उसके साथ प्रियसंभाषण करते हैं, हम तुम्हारे 
हितचाहनेवाले हैं, ऐसी बुद्धि प्रदर्शित करते हैं, सरल्भावोंकों प्रगट 
करते हैं, इस प्रकारका विश्वास उत्पन्न कराते हैं कि हम ठग नहीं हैं 
और फिर उसके भावोंकों लक्ष्य करके किसी दूसरे पुरुष से ( अन्यो- 
क्तिरूपसे ) कहते हैं कि, हे भद्र | तू साधुओँकी वस्तरिकार्म क्‍यों 
नहीं आता है? अपना हित क्यों नहीं करता है? इस मनुष्य जन्म- 
को क्यों व्यर्थ ख़ोये देता है? क्‍या तू शुभ और अशुभ अथीत्‌ 
पुण्य और पापमें क्या अन्तर है, यह नहीं जानता है १ पशु भावका 
अनुभव क्‍यों कर रहा ह-अथौत्‌ इस तरह पशुओंके समान विना 
विवेकके अपना जीवन क्यों व्यतीत करता है? हम वारंवार समझाते 
हैं कि, तेरे लिये यही ( उपदेश ) पथ्य ( हितकारी ) है। यह सब॒ 
सलाईपर अंजन लगानेके समान समझना चाहिये | यहां उपदेशरूप 
कारण्म प्रम्यग्ज्ञानहप कार्यका उपचार किया गया है। अमिप्राय 
यह है कि, यथार्में सम्यग्ज्ञानकप अंजन पथ्य है, परन्तु उपदेश 
उसका कारण है, इसलिये उसको भी पथ्य कह दिया है। 


गुरुमहाराजका ऊपर कहा उपदेश सुनकर यह संप्तारीनीव आठ- 
प्रकारके उत्तर (जवाब) स्तोचकर बोलाः-हे श्रमण | १ मुझे अवकाश 
बिलकुर नहीं मिलता है, ९ भगवानके समीप मुझसे नहीं आया 
जाता है, ३ जिन्हें किप्ती प्रकारका व्यापार नहीं है अथीत्‌ नो 
निठलले रहते हैं, उन्हें धर्मकी चिन्ता होती है, ४ मेरे जैसे यदि घरते 
कहीं अन्यत्र आया जाया करें, तो मेरा कुठ्धम्ब ही भूखे मर जाय- 
घरके जो हनारों काम हैं, उनमेंसे एक भी नहीं चले, ६ व्यापार 
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नहीं हो सके, ७ राजसेवा नहीं वन सके और ८ खेती आदिकाये 
बाकी रहकर बढ़ जावें।” जीवके इन थल्ट्ूलके उत्तरोंकी अंगन 
लगाते समय मिखारीके इधर उधर सिर हिलनेके समान समझना 
चाहिये | जीवके ये वचन सुनकर दयाह्ठ धर्मंगुरु यह सोचकर कि, 
यह बेचारा पृण्यहीन जीव दुर्गतिकों चछा जायगा, इसलिये इसकी 
उपेक्षा नहीं करना चाहिये-अथीत्‌ उदास होकर इसे छोड़ नहीं देना 
चाहिये; बोले किः-“हे वत्स | यद्यपि ऐसा ही होगा अथीत्‌ तुझे अ- 
वकाश वगैरह नहीं मिलता होगा, तो भी भेरे अनुरोधसे जो में एक 
बात कहता हूँ, उसे कर। वह यह कि, तुझे रात दिनमें केवल एक 
बार उपाश्रय वा वसतिकामें आकर साधुओंका दर्शन कर जाना 
चाहिये । बस यही एक प्रतिज्ञा ग्रहण कर ले, अब हम और कुछ 
भी तुझसे ग्रहण करनेके लिये नहीं कहेंगे ।" तब उसने “अब ऐसे- 
बिकट मागेमें आ पड़नेपर क्‍या करना चाहिये,' ऐसा सोचकर इच्छा 
न रहते भी उक्त प्रतिज्ञा अहण कर ली, अथोत्‌ प्रतिदिन उपाश्रयर्मे 
जाकर साघुओंका दशैन करना स्वीकार कर लिया। नीवने यह जो 
गुरुमहाराजके वचनका गौरव किया, अर्थात्‌ उसे मान लिया, स्लो 
मिखारीका अपनी आँखौमें अंजन अँनानेके समान है। तदनन्तर प्रतिज्ञा 
अहण कर लेनेपर वह प्रतिदिन साधुओंके उपाश्रयम जाने रूगता है। 
वहां अच्छे २ साधुओंका समागम रहनेमें, उनकी विनावनावटकी 
सच्ची क्रियाओंके देखनेसे, उनके निष्पृहता (इच्छारहितपना) आदि 
गुणोका निरीक्षण करनेसे और स्वयं बॉँधे हुए पाप परमाणुओंकी 
निनेरा होनंसे उसको विवेककी प्राप्ति होती है। इसे गई हुई 
चेतनाके फिर आनेके समान समझना चाहिये। इसके पश्चात्‌ इस ' 
जीवको जो वारंवार धर्मका स्वरूप जाननेकी इच्छा होती है, उसे 
आँखें खोलनेके समान, जो क्षणक्षणमें जज्ञानका नाश होता है, 
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उसे नेत्ररोगोंकी पीड़ाके धीरेर उपशम वा कम होनेके समान और 
ज्ञानके होनेपर जो चित्तमें थोड़ासा संतोष होता है, उप्ते विस्मित 
होनेके समान समझना चाहिये । 


और भिखारीकी कथामें जो यह कथन किया है कि, “इतना सब॒ 
होनेपर भी उस मिखारीका भपनी भीखकी रखवाली करनेका अभि- 
प्राय जो उसे बहुत काल्से अम्यस्त हो रहा था, सर्वेथा नष्ट नहीं 
हुआ | उप्तके वशीमूत होकर वह उस्त पुरुषपर फिर ३ कर शंका 
करने लगा कि, कहीं यह मेरे भीखका भोजन छीन न छेवे, और 
वहांते भाग जानेकी इच्छा करने छगा [” सो मेरे इस जीवके 
विपयमें भी इस तरहसे घटित होता है किः-नबतक यह जीव 
प्रशम (शांति ), संवेग ( संप्तारसे मयभीतता ), निर्वेद ( वैराग्य), 
जनुकम्पा (दया) और आस्तिक्य लक्षणो्ति युक्त अधिगमज * सम्य- 
वर्शनकों प्राप्त नहीं करता है, तब्र तक व्यवहारसे श्रुतमात्रकी 
प्राप्ति होनेपर भी बहुत थोड़ास्ता विवेक होनेके कारण मिखाराकि 
भीखके भोजन समान घन, विषय, ख्री आदियें जो परमार्थवुद्धि है, 
अर्थात्‌ ऐसा श्रद्धान है कि, ये वास्तवमें सुखके देनेवाले हैं, वह दूर 
नहीं होती है। और इस बुद्धिसे ग्रसित हुआ जीव नैत्ता कि, स्वयं 
उसका मलीन चित्त हैं, उसीके अनुसार, मिनके हृदय किसी 
प्रकारकी अमिलापा नहीं है, ऐसे म॒निराजोंके विषय वारबार ऐसी 
शंका करता है कि, यदि मैं इनके समीप रहंगा, तो ये आज कुछ 
न कुछ मांगेंगे । और इससे उनके साथ गहरा परिचय छोड़ देनेकी 
इच्छासे उनके पास भी बहुत समय तक नहीं बैठता है। 


१ जो सम्यक्तव दूसरेके उपदेशादिसे होता है, उसे अधिगमज कहते हैं । 
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और जो कहा है किः--वेह धर्मगोधकर उस मिखारीको अ- 
पने अंजनके माहात्म्यसे सचेत हुआ देखकर बोला कि, हे भद्र | इस 
जलका पी ले, जिससे तेरा शरीर स्वस्थ हो जाय | परन्तु उसने न जाने 
इसके पीनेसे मेरा क्या होगा, इस प्रकारकी शंका करके उस “तत्त्व- 
प्रीतिक” जलको नहीं पिया, जो कि सारे तापोंका शमन करनेवाला 
था। निदान उस दयाहु धर्मबोधकरने 'दूसरेकी भलाई यदि व- 
छात्कार करनेसे भी हो सके, तों करनी चाहिये' ऐसा सोच 
कर अपने सामथ्य॑का प्रयोग किया और उससे उसका मुंह फाडकर 
वह जल पिछा दिया। उसका आस्वादन करते ही निष्पुण्यकका महा 
उन्माद नष्ट सरीखा हो गया, शपष रोग हलकेसे पड गये, और 
दाहकी पीड़ा शान्त हो गड्ढे । इससे वह स्वस्थाचत्तस्तरीखा हो गया' 
और फिर विचारने लगा ।” यह सब॒वृत्तान्त जीवके विषयर्मे इस 
प्रकारसे योजित करना चाहिये किः--- 

यह जीव थोड़ासा अवकाश पाकर अच्छे साधुओँके उपाश्रयोंमें 
जाता है। वहां उनकी संगतिसे पाये हुए केवल शाज्रोंके पढ़नेसे 
थोड़ासा ज्ञान भ्राप्त करता है । परन्तु सम्यग्दर्शनके पाये विना घन ख्री 
विषय आदियमें परमार्थदष्टि रखता है अर्थात्‌ उन्हें वास्तवमें हितकारी 
समझता है । इसलिये उनमें जो उसके ममतारूप परिणाम होते हैं, 
उनसे अच्छे साधुओंको भी वे कुछ मांग न ढेवे, ऐसी शंकाकी 
दृष्टिति देखता है और इसलिये उनसे धर्मकथाके व्याख्यान सुनना 
छोड़ देता है जब धर्माचा्य महाराज इस जीवकों ऐसी अव- 
स्थामें देखते हैं, तब अपनी दयाह्ुतासे उनका यह विचार होता 
है कि, यह जच्छेसे अच्छे गुणोंका पात्र हो जाय, और इसलिये. 

मा व की मी बा पल 


9 इसका सम्बन्ध २६ वें पूष्ठेके पहले पारिआरफसे है। 
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उद्देश्य करके उसे सुनाते हुए प्म्यग्दर्शनके गुणोका वर्णन करते हैं। 

वह छितना दुलभ है अयात्‌ कितनी कठिनाईसे प्राप्त होता है, यह 

प्रग् करते हैं, उस्तके पानेवालेको स्वर्गमोक्षकी प्राप्ति होती है, ऐसा 
र 


धरमंगुरुफे उक्त वचन सुनकर दस जीवकी वुद्धि डॉवॉडोल हो 
श्र बे 

जाती है। यह सोचता है कि, यह साधु अपने इस सम्वग्दशैनके 
दे की के, हे [|] ० 

इहुत २ गुण वर्णन करता है, प्तो तो ठीक है। परन्तु यदि में प्त- 


|॥४५.4 


क्यों पहूँ, मिप्तमे परलोकर्म उुखादि मिलनेकी आशासे, पाये हुए 
धनादि पदार्थ छोड़ना पड़ते हैं ! इस आत्मग्रवंचनासे मुझे क्‍या 
प्रयोनन हैं? ऐसा सोचकर वह सुनी अनतुनी करके उत्त सम्ब- 
्द्श्ननकों अंगीकार नहीं करता दे। इसे निष्पुण्यकके विपयर्मे नल पीने- 
हिय्रे बुत्यनेपर मी उसके पीनेक्ी इच्छा न करनेके समान सम- 
सना चाहिये । 

तदनन्तर धर्मगुरु विचार करते हर कि, “फिर इसको बोध करनेका 
अर्थात, सुल्यनेका और कीन उपाय होगा १” आगे पर्यालेचना 
करते ३ अर्थात्‌ सोचते २ वे अपने छृदयर्म उपायका निश्चय कर 
हते हैं और फिर जब किप्ती अवसरपर वह साधुअकि उपाश्रयर्म 
आनेवाद्य होता है, तब दूसरे लोगोंकों उद्देश्य करके उस्तके आानेके 
पहलेद्दीसे ध्मेपिदेशका प्रारंभ कर देंते हैं:-- हे प्राणियों | दूसरे सत्र 
विकल्ोंकों छोड़कर छुनो । संस्तारमे अर्थ, काम, धमे और मोक्ष ये 


घने 


१६१३ 


ज्ञॉर पुरुषार्थ हैं। कोई २:छोग मानते हैं कि, इनमेंसे अर्थ (घंन) ही 
सबसे मुख्य पुरुषार्थ है।” इसी समय वंह जीव भी आ पहुंचता है 
और व्याख्यान सुनने छगता है। धमेगुरु आगे कहते हैं कि:--- 
“जो पुरुष धनके भंडारंसे शोमित होता है अथीत्‌ निप्तके पास बहुत- 
सा धन होता है, वह चाहे वृद्धावस्थाके-कारण अतिशय जीर्ण- 
शरीर हो गया हो, परन्तु आश्रित पुरुषोंको प्चास वर्षके उन्मत्त 
जबान पसरीखा प्रतीत होता है। अतिशय कायर डरपौक हो, तो 
भी उसकी प्रशंसा की जाती है कि, इन्होंने बड़े २ युद्धोंमि साहसको 
नहीं छोड़ा है और इनके बल तथा पराक्रमकी किससे तुलना 
नहीं हो सकती है। 'प्िद्धभातृंक' अथोतृअ आइ ईउऊ 
आदि-व्णमालाका उच्चारणमात्र करनेकी भी शक्ति न हो, तो भी 
बन्दीजन ( भाट ) विरद्‌ पढ़ते हैं कि, आपकी बुद्धि समस्त शाज्नरोंके 
अथका अवगाहन करनेमें चतुर है। अथीत्‌ आप सारे शा्रोंका 
रहस्य जानते हैं। ऐसा बुरा रूप हो कि, शेठनी किप्तीसे देखे 
भी नहीं जाते हों, तो भी चाहुकार ( खुशामद ) करनेवाले 
सेवक अनेक हेतु देकर सिद्ध करते हैं कि, आप काम-देवके 
भी रूपको जीतनेवाले हैं। प्रभावकी ( रौबकी) गंध भी न हो 
तो भी धनके छारूची छोग कहते हैं कि, आपका प्रभाव समस्त 
संसारके पदार्थोंको प्राप्त करों देनेवाला है । नीच घटदासी अर्थात्‌ 
पानी भरनेवाली कहारिनके पुत्र हों, तो भी धनके प्रेमी लोग स्तुति 
करते हैं कि, आप अतिशय प्रसिद्ध और बड़े भारी ऊँचे वंशम्में 
उत्पन्न हुए हैं। बन्धुताका सात पीड़ी तक किस्तीसे कोई सम्बन्ध 
. हो, तो भी सब छोग अपना परमबन्धु ( कुहुम्बी ) समझकर 
सत्कार करते हैं। यह सब "भगवान धन-देवकी लीला है। और 
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एकता पुरुपत्व होनेपर और एक बरात्रर हाथ पाँव नाक कान आंदि 
के री देखते लि 

जवयव होनेपर भी हम देखते हूं कि, एक पुरुष दाता है और दूसरा 
याचक--मिख़ारी है, एक राजा है और दूसरा पयादा है, एक उपमा- 
रहित शब्दादि विपयोकों भोगनेवाा है और दूसरा अपने कठिना- 
ईसे भरे जाननेवाले पेटरूपी गड़्ेकी भी नहीं भर सकता है, एक 
पालनेवाला है और दूसरा पलता है; इत्यादि मितने अन्तर दिखलाई 
देते दें, वे सत्र धन महाराज ही अपने रहने और न रहनेसे करते 
हैं। अतण्व प्तत्र पुरुषार्थोर्में धन ही प्रधान पुरुषार्थ है। ओर इसी 
लिये कहा हैः--- 

अथीय्यः पुरुषार्थोथ्यं प्रधानः प्रतिभासते ॥ 

तृणादपि लघुं छोके घिगर्थरद्धितं नरम्‌॥ 

अर्थात्‌ू-यह भर्थ (घन) नांमका पुरुषार्थ ही सबसे प्रधान 

जॉन पड़ता है । इस सतंततारमे निम्तके पास धन नहीं है, वह एक ति- 
नकेसे भी हलका है।उसको पिकार है।” 


आचार्य महाराजके मुखसे निकली हुई यह अर्थ पुरुषार्थकी प्रशत्ता 
सुनकर यह जीव चिन्तवन करने लगा कि, 'वाह | बहुत अच्छे प्रस्ता- 
बका कथन करना प्रारंभ किया है” और फिर ध्यान लगाकर सुनने 
लगा, सुनकर समझने लगा, और समझ करके यह सूचित करनेके 
लिये कि ' में समझ गया हूं! गर्दन हिलाने छगगा, आंखें फाडने 
लगा, मुख़कों विकप्तित करने लगा अथीव मुप्कराने छगा, और 
«५ अच्छा कहा |! अच्छा कहा [! इस प्रकार धीरे २ 
लगा | इन चिन्होंसे ज्ञानवान्‌ गुरु महारानने यह जान लिया कि, 
इसे व्याख्यान सुननेका कोतृहल उत्पन्न हो गया है और इसलिये 
उन्होंने अतिशय आदर वा प्रेमके साथ अपना व्याख्यान प्रारंभ 
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किया किः-हे प्राणियों | और कोई २ लोग ऐसा मानते हैं कि, काम 
'( पांचों इन्द्रियोंके विषयोका सेवन ) ही सबसे प्रधान पुरुषार्थ है। 
उनके विचार इस प्रकारके होते हैं कि, जबतक पुरुष सुन्दर स्ियों- 
के सुखकमलोंके परागका स्वाद लेनेके लिये श्रमरस्तीखी कीड़ा 
नहीं करता है, तब तक वह वास्तव पुरुष नहीं हो सकता है । 
क्योंकि धन जोड़नेका, नाना प्रकारकी कराएं सीखनेका, पुण्य 
कमानेका, और इस मनुष्य जन्मके पानेका, वास्तव काम ही श्रेष्ठ 
फल है | क्योंकि यदि ये सब वर्तें अच्छी भी हुईं, अथोत्‌ घनादि 
बहुतस्ता भी हुआ, परन्तु कामकी प्राप्ति नहीं हुईं, तो उनका होना 
किस कामका £ बढ्कि मितन लोगोंका चित्त कामसेवन करनेमें 
तयार रहता है, उन्हें उस कामके साधनमूत धन, सोना, स््रियाँ आदि 
पदार्थ उनके योग्य होनेसे अपने आप ही आकर प्राप्त हो नाते हैं। 
इस बातको बार गोपाल सब ही जानते हैं कि, 'संपद्नन्ते भोगीनां 
भोगाः” अथीत्‌ जो भोगी हैं, उन्हें भोग मिर ही जति हैं। और 
भी कहा है कि।--- 
स्मितं न लक्षेण चचो न कोटिसि-- 
ने कोटिलक्षे: सचिछ्ासमीक्षितम्‌ 
अवाप्यते5न्यैरदयोपगूहन 
न कोडिकोव्यापि तदस्ति कामिनाम 0 
अथौत्‌---दूसरे पुरुषोंको जो मन्द मुप्तक्वान छाख रुपये खचे कर- 
नेसे प्राप्त नहीं हो सकती है, जो मीठा बोल करोड़ों रुपयोसे भी श्रवण- 
गोचर नहीं हो सकता है, ओर जो विछाप्त ( नखरा ) युक्त कटाक्ष 
लाखों करोड़ों रुपयासे भी निश्षिप्त नहीं हो सकता है, और जो निष्ठुर- 
'ताका आहरिंगन कोटिकोटी (कोड़ाकोड़ी) रुपयोंसे भी लम्य नहीं हो 
सकता है, कामी पुरुषोंको वह सब्र सहन ही प्राप्त हो सकता है। 


श्र५ 


तब्र कामियोंकों किप्त वातकी कमी है? अतएवं काम पुरुषाय ही 
सबसे मुख्य है। और इसी लिये कहा है किः-- 
फामास्यः पुरुषा्थो5र्य प्राधान्येनेच गीयते । 
नीरसं काप्रकरुप हि घिक्राम विकर्ल नरम ॥ 
अर्थात्‌--यह काम पुरुषार्थ ही सत्रप्ते प्रधान कहा जाता है । जो 
लोग कामपुरुपार्यसे राहित दँ, वे सूखे हुए काठके समान हैं। उन्हें 
धिक्‍्कार हैं| 
यह झुनकर यह जीव हर्पकी अधिकताके कारण अपने हृदयसे 
भी बाहर होगया जर्थात्‌ खुशीके मारे अपने आपेमे न समाया और 
प्रकाशरूपसे बोल उटाः- “भद्यरक महारानने बहुत अच्छा कहा | 
बहुत अच्छा कहा | बहुत समयके पीछे आज यह सुन्दर व्याख्यान 
आरंभ हुआ हैं| यद्धि आप ऐस्रा व्याख्यान प्रतिदिन देंगे, तो 
भे अवकाशरहित होनेपर भी अर्थात्‌ मुझ्ते फुरसत नहीं मिलेगी 
तो भी मन लगाकर सुना करूंगा।" इस सत्र कथनको धर्माचार्य 
महारानके द्वारा जीवके दाक्तिपूर्वक मुँह खोले जानेक्रे समान समझना 
चाहिये। (ओर इसे सुनकर जीवने जो मुंहसे प्रश॑ंस्ता प्रगट की 
है, स्तो मिखारीका मुंह खोलना है। ) 


इस जीवने व्याख्यानसे प्रसल्ष होकर जब इस प्रकार कहा, तब 
धमाचार्य महाराजक्े मनमें यह वात आई कि, महामोहकी चेष्टा 
देखो, जो उसके मारे हुए प्राणी केवल प्रसंगवश कहीं हुई थर्थ 
ओर कामकी कथाओंमें तो छवलीन हो जाते हैं परन्तु यत्नसे 
( उस्तीके उद्देश्यसे ) कही जानेवाली धर्मकथामें नहीं होते। हमने 
तो अपनी धर्मकथाके वर्णनमें प्रसंग पाकर पहले अर्थ (धन ) और 
काममें प्रीति करनेवाले क्षुद्र प्राणियोंके अमिप्राय वर्णन किये हैं, 
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परन्तु इस वेचारेने उन्हीं अभिप्रायोंकों सुन्दर समझ लियों है। 
अस्तु | तो भी यह जो किसी तरहसे सुननेके लिये तत्पर हो गया 
है, सो सामान्य वात नहीं है। हमारा परिश्रम सफल हो 
गया है। और जो इसको प्रतित्रोधित करनेका उपायरूप बीज सोचा 
गया था, उसमें अंकुर निकल आये हैं। अब यह मार्गेपर आ जा- 
वेगा | गुरुमहाराज ऐसा मनमें विचार कर कहते हैं किः---हे भद्र ! 
जो पदार्थ जिप्त रूपमे होता है, हम उसे उसी रूपमें वैत्ताका वैस्ता 
प्रकाशित करते हैं। हम कुछका कुछ मिथ्या कहना नहीं जानते हैं। 
तब यह जीव चित्त कुछ विश्वास हो जानेते कहता है कि, “हे भग- 
वन्‌ आप जैसा कहते हैं, वैसा ही है, इसमें किसी प्रकारका सन्देह्‌ 
नहीं है।” गुरुमहारानने कहा, “भद्र | यदि ऐसा है, तो कहो, 
अथे और कामका माहात्म्य तुम्हारी समझमें आ गया!” इसने 
कहा, “हां | बहुत अच्छी तरहसे |” गुरुमहाराजने कहा, “हे 
सौम्य ! हमने चारों पुरुषार्थोके कहनेका उपक्रम किया था, निनमेंसे 
दोका स्वरूप कहा जा चुका है। अब तीसरेका स्वरूप कहा जाता 
है, सो भी तुम्हें एकचित्त होकर सुनना चाहिये।” इसने कहा, 
“भगवन्‌ ! मैं सावधान हू, आप कहनेका प्रारंभ कीनिये।” तब 
आचार्य महाराज कहने छगेः--“हे छोगो | कोई २ लोग ऐसा 
मानते हैं कि, धमें ही सबसे प्रधान पुरुषार्थ है। वे कहते हैं 
कि, यदि धर्म प्रधान नहीं होता तो जीवपनेसे समान होनेपर 
भी क्‍या कारण है कि, कोई पुरुष तो ऐसे कुछोमे जन्म लेते हैं, 
जिनमें कुछक्रमसे--अनेक पीढ़ियोंसे घनका संग्रह चछा आता है, 
जो चित्तको अतिशय आनन्दित करनेक्े स्थान होते हैं, और सारा 
संप्तार जिनका सन्‍्मान करता. है, ओर कोई पुरुष ऐसे कुलोम 
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उपनते हैं, जिनमें कभी धनकी गन्धका भी सबरन्ध नहीं हुआ है, नो 
सरे दुःख़ेके भाजन हैं जार निनकी प्र लोग निन्दा करते हैं। 
तथा एक माता पितासे एक साथ उत्पन्न हुए दो सहोदर भाईयोमे 
यह विशेषता क्यों दिखलाई देती है कि, उनमेंसे एक तो रूपमे कामदेव 
सरीखा होता है, शान्त्रितामें मुनियोके समान होता है, बुद्धिवभवर्म अभ- 
यकुमारके” तुल्य होता है, गंभीरता क्षीर समुद्रके नेत्ता होता है, 
स्थिरतामें सुमेरुके शिखरतुल्य होता है, झरतामें अर्ज़नके सदश होता 
है, घनमें घनद अर्थात्‌ कुबेरके समकक्ष होता है, दानमें राजा कर्णके 
समान होता है, निरोगतार्भ वहुसरीखे शरीरवाला होता है, और सदा 
प्रसन्न रटनेम बड़ी २ ऋद्धियोंके धारी देवोंके तुल्य होता है। इस 
तरह सारे गुणों और कल्ाजेंसि शोमित होकर वह सब लेगोंके नेत्रों 
और नित्तोकों जाननिदत करता है। और दूसरा भाई अपनी घि- 
नोनी सरतसे संसतारमरके चित्तको व्याकुल करता है, अपनी बुरी २ 
चेष्टाओंसे अपने मातापिताकी भी दुखी करता है, मूसशिरोमणिप- 
मेसे शथ्वीमरकों जीतता है, तुच्छतामें-हलकेपनमें समर और आ- 
कके घुसे भी बढ़ जाता है, चपलतासे वन्दरोंकी लीछाकी भी हँसी 
करता है, डरपेकिपनमें चूहोंको भी नीचा दिखलाता है, निर्धनतामें 
भिखारी जैसा रूप धारण करता हैं, कंजूसीमें ढक जातिके लोगोंसे 
भी आगे वद जाता है, बड़े २ रोगोसे घिरा होनेके कारण जत्र वह 
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4 अ्रभिक मद्दाराजक पुत्र अभयकुमारफी बुद्धिमत्ताका वर्णन श्रेणिक- 
बरित्रमें देखना चादिये। २ इस पुध्तकके गुजराती अनुबादक महाशयने 
उक्क जातिका अर्थ चांठाल जाति फिया दे । ठकक्‍क (ढाक ) एक प्रकारके 
बाजेका नाम है, इसे अफसर नीचजातिके छोग वजते हैँ । इस लिये ढकक्‍्का 
चजानेयालॉफो ठफ्क जाति कद्द सकते दें । परन्तु दम यद्द नहीं कह सकते हैं 
कि, फंजसीमें चांदाल प्रस्तिद हैँ या नहीं। 
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व्याकुछतासे रोता है, तब उसपर सारे जगतकी करुणा आ जाती 
है, और दीनता व्याकुछता और शोक आदिसे मारा हुआ होनेके 
कारण घोर नरकोंके समान दुःखोंको सहा करता है | इस तरह सारे 
दुर्गुणोंका पात्र होनेके कारण 'पापी है,' “अदशैनीय है' ऐसा कह- 
कर लोग उसकी निन्‍्दा करते हैं।” 
रा प [[ रू ऐसे ०५ 

“ओर यह भी सोचना चाहिये कि, ऐसे दो पुरुष जो अनेय बल, 
ज्ञान, पोरुष और पराक्रम आदि सारे शु्णामं एक बरावर हैं-किस्ती 
वातमें एक दूसरेसे कम नहीं हैं, जब एक ही साथ धन कमानेके 
लिये प्रदत्त होते हैं, तब क्या कारण है कि उनमेंसे एक तो खेती, 
पशुपालन, व्यापार, राजसेवा अथवा और भी जो कोई काम करता 
है, उसमें सफरता प्राप्त करता है,परन्तु दूसरा उन्हीं का्मोकी करके 
न केवल विफल ही होता है, वल्कि उलय अपने वापदादाओंका 


कमाया हुआ जो थोड़ा बहुत धन होता है, उस्ते भी पूरा कर देता है।” 
“इसके सिवाय यह भी विचारना चाहिये कि, कोई दो पृरुषोकी 
पांचों इन्द्रियोंके उपमारहित स्पश, रस, शब्द आदि पांचों विषय 
जब एक साथ प्राप्त होते हैं, तब क्या कारण है कि, उनमेंसते एक तो 
पबछू शक्ति और बढ़ती हुई प्रीतिवाछा होकर उन्हें निरन्तर भोगता 
और दूसरा अकालुमें ही कृपणता अथवा अन्य किद्ती रोगादि 
कारणके उत्पन्न हो जानेसे, चाहता है तो भी उन्हें नहीं भोग सकता 
है। संसारी जीवोंमें जो ऐसी ऐसी विशेषताएं होती हैं, उनका 
कोई प्रत्यक्ष कारण नहीं दिखलाई देता है, और विनाकारणके कुछ 
हो नहीं सकता है। क्योंकि यादि ।विनाकारणके ही ऐसी विशेषताएं 
हों, वो वे आकाशके समान या तो सर्वदा ही रहना चाहिये, या 
शशाके ( खरगोशके ) सींगोंके समान कभी नहीं रहना चाहिये । 
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अभिप्राय यह है कि, जाकाशके उत्पन्न होनेका कोश कारण नहीं है 
इसलिये वह सदा ही रहता है अर्थात्‌ नित्य है और शशाके 
सींग उत्पन्न होनेका कोई कारण नहीं है, इसलिये उसके सींग कभी 
होते ही नहीं हैं। इसी तरहसे विशेषताएं यदि विना कारणके हों, ते। 
उन्हें हमेशा एकस्ती रहना चाहिये, अथवा होनी ही नहीं चाहिये। 
परन्तु ये विशेषताएँ कहीं होती हैं ओर कहीं नही होती हैं। इससे 
जान पड़ता है कि, ये सब्र भेद वा अन्तर निष्कारण नहीं हैं। इनका 
कोई न कोई कारण अवश्य है।” 
इस बीचर्म अमिप्राय समझकर जीव बोलाः--''तो भगवन्‌ | 
उक्त विशेषताओंके होनेका क्या कारण है?" धर्मगुरुने कहाः-'हे भद्र 
सुनो, जीवों नो सब्र प्रकारकी सुन्दर विशेषताएं होती हैं उन सबका 
बल धर्म ही एक अन्तरंग कारण है। यह पूज्य धर्म ही इस जीवको 
अच्छ कुलेंमें उत्पन्न करता ह, मारे गु्णोंका स्थान चनाता है, इसकी 
सारी क्रियाओंकों सफल करता है, प्राप्त हुए भोगोंको निरन्तर 
भोगने देता दे और दूसरे पत्र शुम विशेषोंकों अर्थात्‌ खुखसामग्रि- 
योको प्राप्त करा देता है । और जीवेंमिं जो सत्र प्रकारकी असुन्दर 
विशेषताएं होती हैं-उनका केवढ अधर्म ही एक कारण है।यह 
दुरन्त' वा दुष्परिणामी अधथर्म ही इस्त जीवको बुरे कुलेमें उत्पन्न 
करता है, सारे दु्गुणोका पात्र बनाता है, इसके सत्र व्यवस्तायोंकोी निष्फल 
कर देता है, पाये हुए मोगोंके मोगनेमें विन्न करनेवाली अशक्तता वा 
' दुर्बलता उत्पन्न करता है, और अनन्त प्रकारकी बुरी विशेषताओंका 
संयोग करा देता हैं। अतएव निम्तके चल्से ये समस्त सम्पदाएं भ्राप्त 
होती हैं, वही धर्म पुरुपार्थ सबसे प्रधान है। धर्मके विना अर्थ और 


१ जिसका नतीजा खराब हो।. 
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काम उनके चाहनेवाले पुरुषोंको भी नहीं मिल सकते हैं, परन्तु घमे 
जिनके पास होता हैं, उन्हें ये अर्थ और काम वे नहीं चाहते हैं, 
तो भी आप ही आप आकर मिल जाते हैं। अतएव जिन पुरुर्षोको 
अथे और कामके सम्पादन करनेकी इच्छा हो, उन्हें ययायमें धम ही 
करना चाहिये। इस तरह धर्म ही प्रधान पुरुपार्थ है । यद्ञपि अनन्त 
ज्ञान, अनन्तदशन, अनन्तवीय और अनन्तसुखश्वरूप जीवका अपने 
स्वेरूपमें स्थिर करनेवाला जो चोथा मोक्नपुरुषार्थ है, वह ही प्तोरे 
क्ेशौंका नाश करानेवाढा तथा स्वाभाविक और स्वाधीन आनन्द्मय 
होता है, इसलिये प्रधान पुरुपार्थ है; परन्तु वह धर्मका कार्य है 
अर्थात्‌ घमकारण है और मोक्ष कार्य है; इसलिये उसका प्रधानतासे 
वर्णन करनेपर भी वास्तवमें जो उसका प्राप्त करानेवाल्ा है, वह 
धर्म ही प्रधान पुरुषार्थ है, ऐसा सिद्ध होता है। भगवान. सर्वक्ञदेवने 
भी कहा है किः-नो छोग धन चाहते हैं, धर्म उनके लिये धनका 
देनेवाला है, जो कार्मे चाहते हैं, उनके लिये सब प्रकारके कामका 
( इन्द्रियोंके विषयोंका ) देनेवाला है और जो मोक्ष चाहते हैं, उन्हें 
,कम “ऋमसे मोक्षका भी प्राप्त करा; देनेवाला है | जतएव हम कहते 
हैं कि धर्मकी अपेक्षा अन्य कोई भी पुरुषार्थ मुख्य नहीं है। 
धर्माख्यः पुरुषांर्थोड्यं प्रधान इति गम्यते। 
पोपग्रस्तं पशोस्तुल्यं घित्धमेराहितं नस्म्‌॥ 

अथोत्‌--यंह धर्म नामका पुरुषार्थ ही सबसे प्रधान जान पड़ता 
है। नो छोग पापोंसे अप्तित हैं, और पशुओंके समान धर्मरहित हैं, 
उन्हें घिकार है।” 

गुरुमहारानका यह उपदेश सुनकर इस जीवने कहा:--. हे भ- 
गवन्‌ | ये अर्थ जौर काम पुरुषार्थ तो निनकां कि आप पहले 
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वर्णन कर जुके हैं; साक्षात्‌ दिखलाई देते हैं, परन्तु आपके पीछेसे कहे 
हुए धर्मपुरुषार्थकी तो हमने कहीं भी नहीं देखा है | इसलिये 
इसका जो स्वरूप हो, उसे वतलाईये ।” धममाचार्य्य बोले:--- 
हे भद्र | जो प्राणी मोहके मारे अन्चे हो रहे हैं, वे इस घर्मको 
नहीं देख सकते हैं | परन्तु विवेकियोंके लिये तो यह बिल- 
कुल प्रत्यक्ष है| सामान्यतासे धर्मके तीन रूप दिखलाई देते हैं, 
कारण, स्वभाव और काय। अच्छे कार्योका करना ( सदनुछ्ठान ) 
कारण है, ते तो स्रहीको दिखता है और स्वभाव है, सो दो 
प्रकारका है, एक साश्रव और दूसरा अनाश्रव | जीवमें शुभ कमे- 
परमाणुअंके संग्रह होनेको स्ताश्रव कहते हैं और पूर्वके कमाये हुए 
करमपरमाणुओंके झड़ जानेको अनाश्रव कहते हूँ | कर्मके इन दोनों 
स्वभार्वोकी योगीनन तो प्रत्यक्षरूपते देखते हैँ और हम जैसे 
पुरुष अनुमानसे देखते हूं । और सम्पूर्ण प्राणियों जो सुन्दर विशे- 
पताएं ( अच्छे सुखसाधनोंकी प्राप्ति) दिखलाई देती है, प्तो धर्मका 
कार्य हैं। ये विशेषताएं प्रत्येक प्राणीमें होती हैं, इसलिये धर्मकां 
कार्य वहुत अच्छी तरहसे दिखलाई देता है। इस तरहसे धर्मके 
ये कारण, स्वमाव और कार्यरूप तीन धर्म दिखलाई देते हैं, सो 
क्या तुमने नहीं देखे हैं, जो कहते हो कि, मैंने धमपुरुषार्थको 
कहीं नहीं देखा है। यह कारण स्वमाव और कार्यरूप तीसरा पुरु- 
पार्थ ही धर्म कहलाता है| केवछ इतनी विशेषता है कि, धर्मके 
जो तीन रूप हैं, उनमें पहला नो कारणरूप सदनुष्ठान है, उसे ही 
कारणमें कार्यका उपचार करके धर्म कहते हैं। मैसे कि समयपर पानी 
बरसते देखकर लोग- कहते हैं कि, ' वर्षा चावल वरसा रही है । 
अभिप्राय यह कि, यथायमें वर्षो पानी वरसाती है, परन्तु वह पानी 
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चांवलॉकी उत्पत्तिका कारण है, इसलिये कारणमें कार्यका उपचार 
करके पानी वरसनेकीं चावल बरसना कहते हैँ। और स्वमभावके 
अेदोम जो साथ्रव स्वभाव कहा है, उसे ' पण्यानुबंधीपुण्यरूप' 
समझना चाहिये, और जो अनाभश्रव कहा है, उसे निर्नरारूप सम- 
झना चाहिये। दोनों ही प्रकारके स्वभाव कि्ती भी प्रकारके उपचारके 
विना साक्षात्‌ धर्म ही कहलाते हैं | इसी प्रकारसे जीवोम जो समस्त 
सुंदर विशेषताएं होती हैं, अथीत्‌ निरोगता, विद्वत्ता ऐश्वर्यंता आदि 
अन्तर होते हैं, उन्हें कायम कारणके उपचारसे धर्म कहते हैं। जेंते 
यह मेरा शरीर पुराना कर्म है। इस उदाहरणमें यद्यपि पुराने कर्म 
शरीररूप कार्यके कारण हैं । परन्तु शरीरमे कर्मरूप कारणका आरोप 
करके उसे कर्म ही कहते हैं । 

यह सुंनकर जीव बोलाः--हे भगवन्‌| धर्मके इन तीन भेक्गे- 
मेंसे पुरुषको कौनसा भेद ग्रहण करना चाहिये ! 

धर्ममुरु--सदनुछठान ( शुभ आचार) ही उपादेय वा ग्रहण कर- 
नेके योग्य है। क्योंकि वह दूसरे दोका भी अर्थात्‌ स्वभाव और 
कार्यका भी सम्पादन करनेवाला है। 

जीव--सदनुष्ठानके कितने भेद हैं: 

धर्मशुरु--हे सौम्य | सदनुष्ठानके दो भेद हैं, एक साधुधर्म 
( यतिधर्म वा अनगारघर्म ) ओर द्प्तरा गृहीघर्म (सागार वा 
श्र वकधर्म ) और इन दोनोंका मूल सम्यर्दर्शन है। 

जीव--हे भगवन्‌) आप सम्यरदर्शनका उपदेश पहले दे चुके 
हैं, परन्तु उस समय मैंने ध्यान नहीं दिया था। इसलिये अब क- 
हिये कि, उसका क्या स्वरूप हैं! 


3 इसका स्वरूप पृष्ठ ९८ में कहा जा चुका है। 
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यह झुनकर धर्माचार्य महाराजने जीवकी प्रथमावस्थाके* योग्य' 
जो सम्यग्दशनका स्वरूप है, उप्तको संक्षेपमें कहना प्रारंभ कियाः- 
है भद्र ] जो रागद्वेषमोहआदि दोपेंसि रहित, अनन्तज्ञान अनन्त- 
दर्शन अनन्तवीर्य ओर अनन्तमुखत्वरूप, और सारे संप्तारके जी- 
वॉपर दया करनेमें तत्पर रहनेवाले सर्केल-निष्कल रूप परमात्मा हैं, 
वेही सच्चे देव हैं; ऐसी वुद्धिसि उनकी जो भक्ति करना है, तथा उनके 
ही कहे हुए जो जीव-अनीव-पुण्य-पाप-आश्रव-बंध-संवर--निर्मरा 
और मोक्ष ये नव पदार्थ हैं, सो ही सचे हैं, ऐसा जो विश्वास होना 
हं, और उन्हेंने मिप्त सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्ररूप मोक्षमार्गका 
प्रतिपादन किया है, उसके अनुसार चलनेवाले मुनि ही वन्दनीय 
हैं, ऐसी जो बुद्धि है, सो ही सम्यग्दशन है। भावाय यह है कि 
वीतरागदेव, उनके कहे हुए तत्त्व और उनके चारित्रके पालने 
वाले मुनि, इन तीनोंकी श्रद्धा भक्ति करनेक्ों सामान्य सम्यरद- 
शंन कहते हैं। यह सम्यग्दर्शन प्रशम, संवेग, निर्वेद, अनुकम्प और 
आस्तिक्य इन पांच वाहिरी चिन्होंते जाना जाता है कि, अमुक जी- 
वमें है या नहीं। और इसे नो जीव अंगीकार करता है, वह ( सम्य- 
रष्टी नीव ) जीव मात्रसे मित्रता रखता है, अपनेसे जो गुणोमें . 
अधिक होते हैं, उन्हें देखकर हर्पित होता है, दुखियोंपर करुणा 
करता है, और जो अपना अविनय वा अनादर करते हैं, उनसे 
9 परिणारमोक्ी मलिनता और उज्ज्वलताकी अपेक्षा जीवकी अनेक अवस्थाएं 
होती हैं, इसलिये उन अवस्थाओंम घारण करनेकी योग्यताके अनुसार सम्य-* 
ग्दर्शन भी निश्चय व्यवहार तथा सामान्य विशेपक्री अपेक्षा अनेक अ्रकारका 
द्ोता है । २ स-कल अर्थात्‌ शरीरसह्दित परमात्मा तीथंकरदेव और निष्कल 
अर्थाद्‌ शरीररद्दित परमात्मा सिद्ध भगवान्‌ । ३ देव शुरु और धघर्मकी श्रद्धाको 
आस्तिक्य कहते ई । न 
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मध्यस्थ रहता है। इस तरह मैत्री, प्रमोद, कारुण्य और माध्यस्थ 
इन चार भावनाओंकी भाता है। स्थिरता, भगवानके आयतनोकी 
सेवा, आगमकुशल्ता (शासत्रकी चतुराई), भक्ति, ओर जिनवाणीकी 
प्रभावना ये पांच भाव सम्यर्दर्शनकों प्रकाशित करते हैं और शंका, 
आकांक्षा, विचिकित्सा, पाखंडियोंकी प्रशंप्तों और स्तुति ये पांच 
भाव (अतीचार) दूषित करते हैं अर्थात्‌ इनसे सम्यग्द्शन मलिन 
होता है। यह व्यवहार सम्यग्दशनका स्वरूप है और विशुद्ध 
सम्यग्द्शन आत्माका केवल एक परिणाम है, जो दशेनमोहनीय 
कर्मके क्षय उपशम तथा क्षयोपशमसे उत्पन्न होता है ओर समस्त 
कल्याणोंको करता है। 


भगवान्‌ धर्माचायेके इस प्रकार कहनेपर इस जीवके हृदयमें भले 
प्रकार ग्श्रास हो गया और उस विश्वासके अनुभवसे ही उसके 
क्लिष्ट कर्मोंका मल नष्ट होकर सम्यग्दशनकी प्राप्ति हो गई । धमे- 
गुरुने जो इस प्रकार तत्त्वोंमें प्रीति अथीत्‌ श्रद्धान उत्पन्न कराया, सो 
बलपूर्वक पिलाये हुए उत्तम तीथजलके समान समझना चाहिये। क्योंकि 
निप्त तरह तीयजलके पीते ही उस मिखारीका महाउन्माद क्षीण 
तथा उपशान्त हो गया, उसी प्रकारसे तत्त्वार्थ श्रद्धान के होते ही 
इस जीवका जो मिथ्यात्वकर्म उदय अवस्थामें था, वह क्षीण हो 
गया और जो उदयमें नहीं आया था अनुदीर्ण था, उसका उपश- 
म हो गया | परन्तु तो भी प्रदेशानुभवस्ते उत्ता अनुभवन होता 


2-7 कट 2, 

१ भगवानके कहे हुए तत्त्वोंमें सम्देह करना.। २ इस छोक और परलेक- 
सम्बन्धी भोगोंकी वांछा करना । रे आनिष्ट पदार्थोकी देखकर ग्लानि करना । 
४ मिथ्याइश्योंके शानचारिन्नादि गुणोंको सनसे प्रगट करना । ५ चचनोंसे प्रगट 
करना | पर ि 
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रहा । अथात्‌: मिथ्यात्वकर्मकी कितनी ही प्रकृति ऐसी हैं,.कि 
उनका विपाक तो नहीं भोगना पड़ता, परन्तु प्रदेशानुभव होता है, 
सो जीवकी उक्त अवस्थामें मिथ्यात्वका क्षय और. उपशम होकर 
उसका प्रदेशानुभव होता रहा | यह मिथ्यात्वरूपी . महा. 'उन्माद 
अभीतक सर्वथा नष्ट नहीं हुआ-है-नष्टप्राय हुआ है। क्योंकि 
सम्यग्दशनके प्राप्त होनेपर -शेष सारे ही कर्म जो कि रोगरूप हैं, 
सूक्ष्म हो जाते हैं। और इससे जीवको सम्यक्त्वकी प्रांप्ति होनेसे 
अन्य, रोग भी हलके हो गये, ऐसा कहा है । और जिम तरह वह 
तीर्थनल शीतल था, तथा उससे वह मिखारी स्वस्थचित्त हो गया 
था, उसी प्रकारसे यह सम्यग्दशनपरिणाम चराचर. जीवोंकी. दुःख- 
रूप दांहको .मिदा देता है; इस कारण अत्यन्त शीतल है, और 
उसको प्राप्त करके यह जीव दुःखदाहसे रहित' होकर स्वस्थचित्त 
जान पड़ता-है । । । 


तीर्यनर पीकर जब निष्पुण्यक स्वस्थचित्त हुआ तबं सोचने लगा 
कि, “ यह पुरुष मुझपर अतिशंय स्नेह रखता है ओर महानुभाव 
है अथीत्‌ बहुत ऊंचे विचारोंवाला है; परन्तुःमुझ मूखेने पहले समझा 
था कि, यह ठग है और इस लोम.दिखलानेके- प्रपंचसे. मेरा. भोजन 
छीन लेगा। इसलिये, मुझ. दुष्टचित्तको - घिक्कार है ।:यदि यह. मेरी 
भलाई करनेमें तत्पर - न होता, तो अंज्ञन आंजकर. मेरी दृष्टिको 
क्‍यों अच्छी करता ? और शीतल जल : पिलाकर. क्यों मुझे स्वस्थ 
या शान्त-करता ? यह मुझसे बदलेमें अपनी कुछ-अलाई-नहीं चाहता 
है ।-इसकी तो- मंहानुभांवतां, ही ऐसी है.'कि, वह:इसे मेरी.मलाई 
करनेमें तंत्पुर-करती है | ':ऐस्ला:जों: पहँके .दरिद्वीकेः वर्णनमें..कहा 
गया सै; सो- जीवके विषयमे भी घटित -होंता. है । क्योंकि, संस्यरद्‌- 
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शैनके होनेपर यह जीव भी धर्माचार्य महाराजके विषयमें ऐसा ही 
चिन्तवन करता है। उस्त समय पदार्थोका वास्तविक स्वरूप ज़ान जानेसे 
यह जीव रौद्गताकी (भीषणताको) छोड़ देता है, मदान्वतासे रहित हो 
जाता है, अतिशय कुटिछताको दूर कर देता है, गाढ़े छोमका 
त्याग कर देता है, रागकी उत्कटताकों शिथिरू कर देता है, कि- 
सीसे विशेष द्वेष नहीं करता है, और महामोहके दोषोंको दूर फेंक 
देता है। ऐसी अवस्थामे इसका मन प्रसन्न होता है, अन्तरात्मा निर्मल 
होता है, बुद्धिकी चतुराई बढ़ती है, सोना चांदी धन स्री आदि 
पदार्थोमें परमार्थ बुद्धि नहीं रहती है, जीव अजीव आदि सात 
तत्त्वोरमें आग्रह होता है कि, 'ये ऐसे ही हैं,' और सम्पूर्ण दोष क्षीण हो 
जाते हैं । उस समय यह दूसरोंके गुणोंको जानता है, अपने दोपोको 
देखता है, अपनी प्राचीन अवस्थाका स्मरण करता है, गुरुमहाराज 
जो उस समय इसके हितके लिये प्रयत्न करते हैं, उसे जानता है 
और इस प्रयत्नके माहात्यसे जो अपनी योग्यता हुई है, उसे 
समझता है | फल यह होता है कि, यह जो मुझ सरीखा जीव पहले 
अतिशय ह्लिष्ट परिणामोंके कारण धर्मगुरु आदिके विषयमें भी नाना 
प्रकारके बुरे २े विकल्प करनेमें तत्पर रहता था, विवेककी पाकर 
सोचता है कि “अहो ! मेरी पापिष्ठताका, महा मोहान्धताका, 
अभाग्यताकां, कृपणताका, ओर अविचारताका क्‍या ठिकाना 
है, निम्मस्ते मैंने अतिशय तुच्छ धनके प्रेममें चित्तको उलझा- 
कर जो निरन्तर दूसरोंका उपकार करनेमें लवलीन रहते हैं 
जिनके शरीरका दोषराहित सन्तोषसे ही पोषण होता है, निनका 
अन्तःक़रण मोक्षसुखरूप अविनाशी धनका उपार्जन करनेमें तत्पर 
रहता .है,.ो संसारके : विस्तारको तुबोंकी मुद्दीके समान सर्वथा 
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मारहीन समझते हैँ और अपने दारीरपंनरम भी जिन्हें कुछ 
ममत्व नहीं होता है, उन तज्ञानवान्‌ धर्मगुरु आदि साधुजोके 
विपयर्म पहले ऐसे अनेकवार संकल्प विकल्प किये कि, क्‍या ये 
टन भर्मकयादिकीका होंगे फेछाकर ठग लेंगे ओर मेरा सोना 

धन आदि सनमुच छीन लेंगे! छिः! उन मेरे नौचसे नीच 
मिकलोंकोी थिक्रार है | यदि ये भगवान भेरा परमोपकार 
करनेमे तत्यर ने होते, तो समतिरूष नगरमें पहुंचनेके सुन्दर और 
निर्देष मार्गकों अनलाते हुए प्रम्थस्ज्ञानका दान देनेंके बहाने मेरी 
घोर नरकमें ले जानेवाली चित्तरत्तिकों क्यों रोकते ! और विपयास 
ग़वस / मिस्याददानसे ) मारी हट भरी नितत्तिको अपनी नुद्धिसे 
सम्बदशन प्राम कराके उमके द्वारा सत्र प्रकारके दोपषोसे मुक्त क्यो 
ऋरते ? ये अपनी जतिशयव नियहतासे मिद्ठीके देलकों और सुवणकों 
सत्र समगनेवाले और पराई भलाई करनेमे इस तरह प्रवृत्त रहने 
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याले हैं जैसे कि उन्हें उसका व्यसन हो गया है; और मिसका उपकार 
करते £, उससे कभी प्रत्युपकारकी आशा नहीं रखते हैं। हम 


हब के 


मरीखे छोगासे ऐसे टन परोपकारी महात्माओॉँका अपना मीवन 


हकर भी प्रत्यपकार नहीं किया ना सकता है, फिर घनथान्यादि 
की तो बात ही क्या है?” इस प्रकारसे नव इस जीवको सम्यस्दशन 
होता है. तब यह पहले किये हुए अपने दुराचार कि स्मरणसे पश्चात्ताप 


करता है, सन्मार्गके बनल्यनेवाले गुझुओपर जो उलदी शंकाएँ 
होती थीं, उन्हें छोड़ देता है. जीर उस्त समय ऊपर कहे अनुसार 
कहता है। 
मीवके ये विकल्प दो प्रकारके होते हैँ। निनमेंसे एक प्रकारके 
कार कद्मा्ोके सननेकी वासनासे होते हैं। जसे यह न्रिमुवन अंडेसे 
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उत्पन्न हुआ है, त्ह्मादि देवोंका बनाया हुआ ह, प्रकृतिका विकार 
है, क्षणक्षणमें नष्ट होनेवाला है, विज्ञान मात्र है, और झन्वरूप 
है, इत्यादि। ऐसे विकल्पोंको आभिसांस्कारिक कहते हैँ । और 
दूसरे प्रकारके विकल्प जिन्हें कि, सहज कहते हैँ . उन जीवाक 
उत्पन्न होते हैं, नो सुखकी चाह करते हैं, दुःखोंको नहीं चाहते हैं 
धन दौलतमें परमार्यवुद्धि रखते हैं, और इसलिये उनकी रक्षामे 
तत्पर रहते हैं, तथा यथार्थ मार्गको नहीं जानते हैं। इन कुविकल्पोंके 
कारण यह जीव जिनके विपयमें शंका नहीं करना चाहिये, उनके 
विषयमे शंकां करता है, जो नहीं सोचना चाहिये, वह सोचता है, 
जों नहीं कहना चाहिये, वह कहता है और जो नहीं करना चाहिये, 
वह आचरण करता है। इनमें जो आमिप्तांस्कारिक विकल्प हैं, वें तो 
ऐसे हैं कि; सुगुरुओंके संगमसे कभी २ दूर हो जाते हैं, परन्तु जो 
सहंजः विकल्प हैं, वे जबृतक इस जीवकी चुद्धि मिथ्यात्वसे युक्त. 
रहती है, तबतक किसी भी तरहसे दूर नहीं हो सकते हैं--उत्क् 
अधिगमज सम्यक्त्वके उत्पन्न होनेपर ही इनसे छुटकारा मिलता है। 
' ओर जो कहा है कि, “यच्पि इस अंजन और जले देनेवाले पुरु- 
षममे निष्पुण्यंकंकीं विश्वास हो गया, और उसकी महोपकारिताका वह 
चिंन्तवनं केरने छूगा, ती भी उसे जो अपने कुमोजनसे अतिशय प्रेम 
था, वह उसकी गाढ़ भांव॑नाकें कौरंण जरा भी दूर नहीं हुआ।” म्रो 
इस जीवके विपषेयर्मे इस तरह योजिते करना चाहिये:--+- ह 


यद्यपि ज्ञानावरणीय और द्शनमोहनीय कर्मके क्षयोपंशंमसे 
तथा सम्यन्ज्ञान सम्यग्द्शनके उत्पन्न होनेते जीवकी संसारके प्रपं- 
चोंकी ही पंरमार्य ( वास्तविक ) समझनेवाली बुद्धि नष्ट हो जाती है, 
जीवादि सेंध तंत्तोमि' आस्था हो जाती है और परमोंपकारी होनेके 
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कारण: सम्यग्दशन सम्यग्ज्ञानके दाता ज्ञानवानः धेमगुरुओंकोी वह 
स्वीकार करता: है, तो भी जब तक बारह कपाय ..उद्बय...अवस्थामें 

रहते हैं, और जब्॒तक नो नोकपाय प्रवल रहते हैं, तवतक-यह. जीव 
अनादि संसारके अभ्यासकी. वासनाके वशमें रहनेके कारण कुभोजनके 
समान खीघनविपयादि सम्बन्धी मूच्छोको निवारण नहीं कर सकता है 
आऔर इससे इसे “यह संसार एक बड़े भारी अंडेसे उत्पन्न हुआ है,' 
इत्यादि मूखताके विकल्प उठा करते हैं।और जो इसे घनादि-पदार्थोर्मे 
परमार्थवुद्धि होनेके कारण. मिथ्यादशनके उदयसे- सहन कुविकर्प 
होते हैं मिनसे कि यह उन धनधान्यादिकी रक्षा करनेके लिये नहीं 
शंका करने योग्य गुरु आदिके' विपयमें. शंका-करता है, वे-सब 
मरुदेशकी वालका मुखचुम्बन करनेके समान तथा जल कल्लोलोके अति 
भासके समान हैं। ये विकरप इनके विरुद्ध अथेके प्रतिपादन कर- 
नेवाले प्रमाणोंसे वाधित होकर सम्यग्दर्शनके उत्पन्न 'होनेके समय 
नष्ट होते हैं। परन्तु जो धनविपयादिमें मूच्छा लुक्षणवालाः मोह 
है, वह कुछ अपूर्व ही है। क्योंकि वह. दिशा भूले हुए पुरुषके समान 
तत्त्ववुद्धिके रहनेपर भी वरावर बना:रहता है। इसी मोहसे मोहित 
होकर यह जीव सबको दाभकी अनीपर अटके हुए चंचल जल- 
बिन्दुके समान जानता हुआ भी नहीं जानता है, धनका चोरा 
जाना, स्वजनोका मरण होना आदि देखता हुआ भी नहीं देखता 
है, चतुरबुद्धि होकर भी जडज्बुद्धिके समान चेष्ट करता है और 
समस्त शात्तरोंका ज्ञाता होकर भी महामू्खचूडामणिके समान वर्तता 
है। इससे इसे स्वतंत्रता भाती है, स्वेच्छाचारिता रुचती है, अत- 
नियमादिके कष्टोंसे डर छगता है, अधिक क्या उस समय यह 
कोएके मांसका भी त्याग नहीं कर सकता .है ! 
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आगे कथामें कहा है कि, “ उस भिखारीको अतिशय राग 
भावके कारण अपने बुरे भोजनके ठीकरेपर वारबार दृष्टि डालते हुए 
देखकर और उससे उसका अभिप्राय समझकर भोजनाल्‍ूयके स्वामी 
धर्मत्रोधकरने कुछेक कठोरतासे वा निप्ठुरतासे कहा कि, “रे दुवुद्धि 
भिखारी ! तू यह कैसा उल्य आचरण कर रहा है? यह कन्या 
तुझे प्रयत्नपूवंक खीरका भोजन दे रही है, सो क्या तू नहीं जानता 
है! मैं समझता हूं कि और बहुतसे पापी मिखारी होंगे, परन्तु 
तेरे समान अभागियोंका शिरोमाणे एक भी नहीं होगा, जो कि 
अपने तुच्छ भोजनमें मनको छगाये हुए इस अमृतके समान मीठे 
परमान्नको मैं दिलवाता हू, तो भी नहीं लेता है। जब तूने इस राजम- 
न्दिरमें प्रवेश किया था, तब तुझे इसे देखकर कुछेक आनन्द हुआ था, 
और उस समय परमेश्वरकी दृष्टि भी तुझपर पड़ गई थी । इसीलिये 
हम तेरा आदर करते हैं, नहीं तो जो जीव इस राजमन्दिरते बाहिर 
रहते हैं, और इस राजमवनको देखकर प्रसन्न नहीं होते हैं तथा 
जिनपर राजराजेश्वर सुस्थितकी दृष्टि नहीं पड़ती है, उनकी हम 
बात भी नहीं पूंछते हैं । हम तो अपने सेवकथर्मकी पालना करनेके 
लिये जो कोई महाराजका प्यारा होता है, उसीपर प्यार करते 
हैं। हमको यह विश्वास है कि, सुस्थितमहारान अमृढलक्ष्य 
हैं-अथोत्‌ उनकी जांचमें कभी अन्तर नहीं पड़ता है | वे अपाज्न 
पुरुषकी ओर कभी दृष्टि नहीं डालते हैं । परन्तु हमारे इस विश्वास- 
को तू इस समय अपने विपरीत आचरणसे झूठा सिद्ध कर रहा है 
अथोत्‌ तू अपात्र जान पड़ता है। सो हे भाई | अब तू विपरीतताको 
छोड़ दे, और अपने कुमोजनको फेंककर इस परमान्नको ( खीरकों ) 
ग्रहण कर कि निम्तके प्रभावसे इस राजमहरूमें रहनेवाके समस्त 
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प्राणी अमतसे संतुष्ट हुए जीवॉके समान आनन्दमम्न हो रहे हैं ।” 

रे ५ विपयमें चर बदन 
धमंगुरु भी इस जीवके विपयमे इसी प्रकार कहते और समझते हैं। 
यथा:--- 


जब यह जीव सम्यग्दर्शन और सम्यम्ज्ञानके आविभाव होनेपर 
भी कर्मोकी परतंत्रताके कारण थोडीसी भी विरतिको प्राप्त नहीं 
होता हैं अथात्‌ किंचित्‌ भी त्याग नहीं कर सकता है, तब इसे 
इस प्रकार विषयोमें गहरी मूछोके कारण लवलीन हुआ देखकर 
धर्माचार्य विचार करते हैं कि, आत्माके साथ इसकी केसी शन्नुता 
हं ? रलद्वीपमें पहुँचे हुए अतिशय अभागी पुरुषके समान यह 
अनमोल रत्नोके सद्श व्रत नियमादि आचरणोंका तिरस्कार करके 
उन्हें कुछ भी न समझकर काचके ठुकड़ोंके समान विषयोंमे क्‍यों 
अपने चित्तको उल्झाता है? उस समय गुरु महारान इस प्रमादमे तत्पर 
हुए जीवपर प्रणयकोप ( स्नेहयुक्त क्रोध ) करते हुए कहते हैं;- 
“हे ज्ञानदशनकी दोष लगानेवाले ! तेरी यह कैसी अनात्मज्ञता है 
जो हम वारंवार चिल्लाते हैं-समझाते हैं, परन्तु तू उसपर ध्यान 
नहीं देता है। हमने बहुतसे अकल्याणके भाजनरूप अमागी प्राणी 
देखे हैं, परन्तु तू उन सबका शिरोमणि है। क्‍योंकि तू भगवानके 
बचनोंकों जानता है, जीवादि नव पदार्थोपर तेरी श्रद्धा है, हम 
सरीखे उत्साहित करनेवाले तरें पास हैं, तू यह जानता है कि, 
इस प्रकारकी सब सामग्री मिलना अतिशय कठिन है, संसतारकी 
दुरन्तताकी तू भावना भाया करता है, कर्मोकी दारुणताको अच्छी 
तरहसे जानता हैं, और रागादि कैसे भयंकर हैं यह समझता है; तो भी 
तू समस्त अनथोकी प्रवृत्ति करनेवाले, थोड़े दिन रहनेवाले, और तुपो- 
की ( धान्यके छिलकोंकी ) मुद्दीके समान सारहीन विपयोंमें निरन्तर 
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5 ओे अनरथौके गठ़देमे पचते हट 
ल्वलीन रहता है। ठुले अनवीके गड़दम पहुते हुए दग्कर 
डे जज करनेवाली पड भगवती समस्तपाय “कल 
हम जो समस्त क्लेशांकी नाश करनंवाला - भगवते समस्तपाव- 
महात्रतोका ) उपदेश न न अप इसकी ओर कि 
विरतिका ( महात्रतोंका ) उपदेश करते हैं, सो उसका जार तू 


भूल करक भा नहा दंखता .हैं। जार तरा इस 
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हें कि, हम तेरा किस लिये इतना अधिक आदर है सुन, 

७, के कं, हकारएः 

इसका कारण यह हे कि तू सन्‍्यग्दशन समन्यम्ज्ञानइक्त होनेंके कारण 
बे _.औ ज .] _प पहिल 


सर्वज्ञश्ञासनके भीतर आ गया है और पहिले ही पहिल भगवानका 
शासन देखकर भी तुझे आनन्द हा था। इससे नव हमने देखा कि 
प्रमात्माने ठुझपर दृष्टि डाली है, तव समझा कि, परमात्लाका तुझपर 
अनुग्रह है जोर इस लिये तुझपर हमारा जादरभाव हुआ क्योंकि 
भगवाचके सेवकाकी भगवानके प्यारेका पक्षपात करना योग्य ही 
हैं। ओर जो अबतक सर्वज्ञशासन मन्दिस्के भीतर नहीं जाये हैं 

यवा किसी तरह जाये हैं परन्तु उसके दशनसे प्रसन्न नहीं हुए 
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देखते हुए भी उदासीनता घारण कर लेते हैं. क्योंकि वे जादर 
करनेक्षे योग्य नहीं हैं। इस विषयमें ( पान्नापात्रकी परीक्षा करनेक्नी 

न 5 चर आता 
उपर कही हुईं ) हमारा अभीतक विश्वाप्त था ओर सन्मागन 

ने योग्य कौन २ जीव हैं इसी उपायसे निश्वय करते ये 

जावे य॑स्य कोन २ है. इसका हम इसी उपाय्त नश्वव करत 4 । 
इसके सिवाय निन २ जीवोंकी इस उपायसे परीक्षा की गई है, वे कभी 
विरुद्ध सिद्ध नहीं हुए हैं। परन्तु तेरे इस विपरीत आचरणसे हमारा 
अच्छी तरहसे निश्चित किया हुआ भी उपाय व्यभिचारी ( झूठ ) 
हुआ जाता हैं । इससे हे दुमेते ! ऐसा मत कर । हन जो कहते हैं. 
उसे जब भी मान छे। इस दुःशीलताकों छोड दे, दुगेतिरूपी नग- 
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निदवन्द आनन्दकी देनेवाली- सर्वज्ञकी कही हुईं, सम्यग्दशन  सम्य- 
नज्ञानकी फल्स्वरूपा विरतिको ( त्यागकों ) धारण कर, नहीं तो 
परमायदष्टिसे ये ज्ञानइशन भी निप्फल हों जावेगे | क्योंकि चारित्रके 
विनां अकेले दशन ओर ज्ञान मोक्षके साधक नहीं हैं । यह . माग- 
वती विरति :यदि ग्रहण की जाय ओर भले प्रकारसे पालन की .जाय, 
तो सारे ही कल्याणोंका सम्पादन कर देती है। और पारलोकिक 
कल्याणोंको तो रहने दो-उनकी तो वात ही दूसरी है, इस छोकमें 
ही इन साधुओंको क्‍या तुम नहीं देखते हो, नो भगवानकी कहीं 
हुईं विरतिमें ( महात्रतोंमें) छवलीन रहते हैं और उसके कारण 
अनन्त अम्ृतरसका पान करने वालेके समान स्वस्थ रहते हैं। वे निरन्तर 
मनसे अनुभव करते हैं (?) उनकी कामवासना नष्ट हो जाती है, इस- 
लिये. विषयोक्ी अभिलापासे उत्पन्न होनेवाली उत्सुकता और 
प्रियविरहकी वेंदनाकों जानते भी नहीं हैं, कपायहीनताके कारण 
लोभसे उत्पन्न होनेवाठे घनके कमाने, रखाने ओर नष्ट हो जानेके 
दुःखोंसे अनमिक्न हैं, तीनों मुवनके जीव उनकी बन्दना करते हैं 
और अपने आत्माको वे संसारके पार पहुंचा हुआ मानते हैं | अभिप्राय 
यह कि, वे सत्र प्रकारसे आनन्दित रहते हें | फिर ऐसे २ गुणोवाली 
विरतिकों आत्मशन्रुताके कारण तू क्यों ग्रहण नहीं करता है?” 


आगे कथामें कहा गया है कि, धर्मब्रोधकरके इस प्रकार वचन 
सुनकर यद्यपि दरिद्वीको उसपर ( धर्मबोघकरपर ) विश्वास॒ हुआ 
ओर यह निश्चय .हो गया कि यह पुरुष मेरा अत्यन्त हितकारी है 
परन्तु अपने कुमोजनको छुड़ानेके वचन सुनकर वह विहुल सरीखा 
हों गया और दीनतासे वोला कि, 'हे नाथ! -आप जो कहते हैं, 
उसे मैं सत्य समझता हूं, परन्तु केवल एक वात कहता हूं, उसे 
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समझ सकते हैं । ओर ये धनादि पदार्थ तो हम सरीखोंकों काला- 
न्तरमें भी प्रसन्न करते हैं, परन्तु आपकी बतलाई हुई विरति तो 
 राधावेधके ' समान टुष्प्रापप और कठिन है-क्चित्‌ ही उप्तकी 
' प्राप्ति हो सकती है | इसलिये आपका यह आग्रह हम सरीखेंके 
लिये तो अयुक्त ही है-हम इसके पात्र नहीं हैं। कहा भी हैः-- 
मद्दतापि प्रयत्नेन तत्त्वे शिशेषि पण्डितेः । 
प्रकृति यान्ति भूतानि प्रयासस्तेपु निष्फलः ॥ 
अर्थात्‌ पंडितोंके द्वारा बड़े भारी प्रयत्नसे समझाये हुए भी तत्व 
सुनकर जो जीव प्रकृतिको ही प्राप्त होते हैं अथोत्‌ अपनी प्रक्ृतिको 
नहीं छोड़ते हैं-जैसेके तैसे बने रहते हैं, उनके विषय परिश्रम 
करना निप्फल है। 
शेसी दशाम भी यदि आपका आग्रह हो ओर अपना चारित्र 
देना ही हो, तो मेरे जो वे धनविषयादि हैं इन्हें रहते हुए ही दे 
दीजिये, अन्यथा जाने दीजिये मुझे आवश्यकता नहीं है ।” 
नीवके इस प्रकार कहनेपर जैसे उस्त धर्मब्रोधकरने मिखारीको 
ख़ीरका भोजन ग्रहण करनेसे विमुख देखकर विचार किया था कि, 
* अहों ! देखो इस मोहकी सामथ्येको नो यह मिखारी अपने सारे 
रोगोंके करनेवाले बुरे भोजनपर तो छुट्टू हो रहा है, और मेरे 
उत्कृष्ट खीरके भोजनका अनादर करता है । परन्तु मैंने तो पहले 
ही निश्चय कर लिया है कि, इसमें इस वेचारेका नहीं किन्तु इसके 
चित्तकों व्याकुछ करनेवाले रोगादिकोंका ही दोप हैं। इसलिये अब 
“ईस बेचारेको फिरसे समझाना चाहिये निस्से यह चित्तको ठिकाने 
छाकर परमान्नको ग्रहण कर छेवे | क्योंकि इसके खानेसे इसका 
महान्‌ उपकार होगा । ” इसी प्रकारसे धमगुरु भी सोचते हैं कि, 
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£ अहो ! इस जीवका महामोह एक अपूर्व ही प्रकारका है क्रि निम्तके 
कारण यह रागादि भाव रोगोंकी दृद्धि करनेवाले और अनन्त दुःखोंके 
कारंणरूप धनादि विषयोमें बुद्धिकों उल्झाकर मगवानके : वचनोंको 
जानता. हुआ भी -अजानके समान, जीवादि तत्त्वोंका श्रद्धान करता 
हुआ भी अभ्रद्धार्नके समान मेरी उपदेश की हुईं विरातिकों जोकि 
सारे छेशोंका नाश करनेवाली है, नहीं अंगीकार करता है। परन्तु 
इसमें इस दीनका दोष नहीं है-सव कर्मोंकी लीला है। ये कर्म ही 
इसके शुभ परिणामोंको विगाड़ देते हैं | अतएव हमें जो कि इस- 
को प्रतिबोधित करनेके लिये-समझानेके लिये प्रवृत हुए हैं यह 
चारित्र अहण नहीं करेगा”, ऐसा समझकर. विरक्त नहीं हो जाना 
चाहिये-अयत्न बराबर करते रहना चाहिये। कहा भी है; 
ं अनेकशः कता कुंयोद्देशना जीवयोग्यताम्‌ । 

यथा खस्थानमाधत्ते शिक्रायामपि सद्रघटः: ॥ १ 

यः संसारगतं ज॑न्तुं बोधयज्ञिनदेशिते | ह 

धर्मे हितकरस्तस्मान्नान्यो जगति विद्यते ॥ रे 


* अथोत्‌ अनेक बार दिया हुआ उपदेश जीवमें योग्यता उत्पन्न 
कर देता है। जैसे मिट्टीका .घड़ा वारंवार रखे जानेपर शिलाके 
ऊपर भी अपने ठहरनेका स्थान बना लेता है। जो संसार प्राणि- 
योंको निनप्रणीत धर्मका प्रतिबोध करता है, जगतमें उसके समान 
हितकारी अन्य कोई नहीं, है। विरति सबसे उत्कृष्ट धर्म है। 
यदि वह हमारे द्वारा इस जीवको प्राप्त हो जाय--अथोत्‌ यह चारित्र 
धारण कर लेवे, तो इस प्रयत्नकी सफलतासे हमें और क्‍या प्राप्त 
करना वाकीः रहेगा? हम समझेंगे कि, हमने सब कुछ पा लिया। 
आर भी कहा हैः... ह 
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महान्तमर्थमाश्रित्य यो विधत्ते परिश्रमम। 
तत्सिद्धी तस्य तोषः स्थादसिद्धी वीरचेप्रितम्‌ ॥ 
अथोत्‌ जो पुरुष किसी बड़े कार्यके लिये परिश्रम करता है 

उसे दोनों ही प्रकारसे छाम होता है। कार्य सिद्ध हो जानेपर तो 
उसे संतोष होता. है, और सिद्ध नहीं होनेपर उसकी बहादुरी 
समझी जाती हैं। इसलिये इसे फिर जेसे बने तेसे सुन्दर मनोहर 
वचनोंके द्वारा विश्वास दिलाकर समझाऊं ।” ऐसा गुरुमहाराजने 
अपने मनमे निश्चय किया | 


आगे रसोइघरके स्वामी धर्मवोधकरने उस भिखारीको फिर 
भी समझाया, कुभोजनके सारे दोष दिखलाये, युक्तिपूववक प्रति 
पादन किया कि, वह त्यागने योग्य है, तथा वह जो- समझता था 


, कि, आगे भी इंससे मेरा निवाह होगा, उसको गलत क्रत- 


ब्ः 


छाया, और अपने खीरके भोजनकी प्रशंसा करके कहा कि, “वह 
निरन्तर दिया जायगा,' और पहले महांग्रभावशाली अंजन और 
जलके दानसे नो उसे छाम हुआ था, उसे प्रगट करके अपनेपेर 
अतिशय विश्वाप्त उत्पन्न करायां | अन्तमें कहा कि “हे भाई ! अब 
अधिक कहनेसे क्या ? अपने कुत्सित भोजनको फेंक दे ओऑर-+हमारे 
इस अम्तके समान परमान्नकों ग्रहण कर ।” -,* 

: “धर्माचाय भी इसी प्रकार सत्र कुछ करंते हैं। वे जीवकों सम- 
आते हैं किं, धन विपय॑ ख्री-आदि रागद्वेपादिके कारण हैं, वर्तंराते 
हैं कि वे कर्म संचय करनेकें हेतु हैं, प्रगट करते . है. कि 'दुरन्त 


“( दुःखसे: जिसका अन्त हों ) और अनन्त संसतारके निमित्तभूत:हैं 


और. कहते. हैं कि, “हे भद्र इन धनविषयादिकोंका केशसे उपाजेन 
होता. है; कैशसे. ही ःअनुभवन होता है ओर आगामी कालमें भी 
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इनका परिषाक क्लेशरूप होता है ।अतण्व ये सर्वथा छोड़ देनेके 
योग्य हैं। इसके सिवाय हे भद्ग ! तेरा चित्त मोहके कारण विपर्यास 
भावको प्राप्त हो रहा है, इसलिये तुझे ये धनादि विषय सुन्दर 
माढम होते हैं, परन्तु जब तू चारित्रससका आस्वादन करेगा, तब 
3 र ही 3७ पे ६६ हि 
हमारे विना कहे ही इन्हें किंचित्‌ भी नहीं चाहेगा। “ को हि 
सकर्णको5मृत॑ विहाय विपममिलएति ” अर्थात्‌ ऐसा कौन 
बुद्धिमान्‌ है जो अमृतको छोड़कर विषकी आमिेलापा करेगा ? और 
हमारे उपदेशसे पाये हुए चारित्र परिणामको जो तू कभी २ प्राप्त 
होनेके कारण आनिर्वाहक मानता है और धन विषय ख्री आदिकों प्रकृति 
भावमें रहनेसे तथा सदा होनेसे निर्वाहक मानता है, सो भी मत मान। 
क्योंकि जो धर्महीन पुरुष हैं, उनके घनादि भी सदा नहीं रहते हैं । 
और यदि कहीं रहते हों, तो भी वुद्धिमान्‌ पुरुषोंको उनका निर्वाह- 
कपना अंगीकार नहीं करना चाहिये। क्योंकि अपथ्य अन्नको चाहे 
वह सदाकाल रहनेवाला हो, सारे रोगोंको प्रकुपित करनेवाला हो- 
नेके कारण निर्वाहक नहीं कह सकते हैं। अतएव सम्पूर्ण अनथथोंके 
प्रवतेक धन विषय खी आदिंम निर्वाहकताका ज्ञान अच्छा नहीं है। 
और यह जीवका स्वभाव भी नहीं है। क्योंकि जीव अनन्तज्ञान 
अनन्तद्शन अनन्तवीर्य और अनन्तसुखस्वरूप है। जो तत्त्ववेदी 
अर्थात्‌ यथार्ज्ञानी हैं, वे समझते हैं कि जीवका जो इन धन- 
विषयादिकोंमें स्नेह होता है, वह कर्मरूपी मल्से उत्पन्न हुआ 
एक प्रकारका विश्वम वा विभाव है-नीवका स्वभाव नहीं है। 
चारित्रपरिणाम तबतक कादाचित्क अथांत्‌ कभी २ होनेवाला है,3 
जबतक जीवका वीयय॑ ( पराक्रम ) उलछ॑सित नहीं होता है। परन्तु 
जब वीर्य प्रगट हो जाता है, तब वह ही निर्वाहक हो सकता. 
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हूं | इसलिये दिद्वानोंको चारित्र प्राप्तेकि लिये हीं प्रयत्न 
करना चाहिये। इस चारित्रके अलसे ही महात्मागण परीपहों 


ओर उपसगंँंछा जि ० ४ ० 
आर उपमगोक्रा सहन करते हैँ, धनादिकाका तिरस्कार करते 


हैँ, रागादि दोषोंका दलन करते हैं, कर्मोकों जडसे उखाड़ते 
च्क+ «७ पे | चर 
है, मंस्ठारा सागरकों तिरते हैं ओर निरन्तर आनन्दमन मोक्ष- 


धाममे अनन्तक्रार तक निवास करते हैं। और हमने जो तुझे 
ज्ञान दिया है, उससे क्या तेरा अज्ञान अंधकार नष्ट नहीं हुआ है! 
तथा जो दर्शनकी प्राप्ति कराई है, उससे क्या तेरे विपर्यास(मिश्यात्व) 
रूपी देत्यका नाश नहीं हुआ है? मिससे अब भी तू हमारे वच- 
नोंका विश्वाप्त नहीं करके विकल्प कर रहा हे । हें भद् ! अब इन 
मंसारके अद्ानेवाले धथनादि विपयोकों छोड़कर हमारी दयाके दिये 
हुए इस चारित्रकों अंगीकार कर, मिससे तेरे सारे क्लेशोंका नाश हो 
जाय और शाश्वत मोक्षकी प्राप्ति हो जाय |” 

धर्मवोधकरके इस प्रकार बड़े प्रवलपूर्वक समझानेपर भी मि- 
खारीने कहा कि, “में अपने इस भोजनको नहीं छोड सकता हूं । 
यद्धि आप इसके रहते हुए अपना भोजन देना चाहते हैं, तो 
दीमिये ।” निप्पुण्यक भिखारीके समान यह जीव भी धर्मगुरुओंक 
वारंबार कहनेपर भी गलि (गरियाल, कायर) बेल्के सद्श पर फेलाकर 
कहता है कि, “हे भगवन्‌! में धन विपयादिकों किसी भी प्रकारसे 
नहीं छोड़ सकता हूं | इसलिये यदि इनके (धनादिके) रहते हुए ही 
कोई चारित्र चन सकता हो, तो दीजिये ।! 

भिलारीका ऐसा आग्रह देखकर धर्मब्रोथकरने विचार किया, 
कि, “अब इसको समगझानेका ओर कोई दूसरा उपाय नहीं है । 
इसलिये यह मले ही अपना कुमोजन अपने पास रक्खे, परन्तु हमके 
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अपना परमान्न इसे दे देना चाहिये | पीछे जब यह इसके गुण जान 
लेगा, तब स्वयं अपना कुमोजन फेंक देगा।” ऐसा निश्चय करके 
उसने वह खीरका भोजन दे दिया और भिखारी उसे खा गया। 
उसके खानेसे निष्पुण्यककी भूख शान्त हो गईं, रोग क्षीण हो गये, 
और पहले अंजन तथा जल्से जो सुख हुआ था, उससे बहुत 
अधिक सुख हुआ, मन प्रसन्न हुआ और भोजन देनेवाले पुरुषमें 
भक्ति हो गई; जिससे वह बोछा-“'मुझ भाग्यहीनपर भी आपने ऐसी 
दया की है, इसलिये आप मेरे नाथ हैं |" 

धमगुरु भी इसी प्रकारसे जब देखते हैं कि, येह जीव हठके 
कारण धनविषयादि नहीं छोड़ सकता है, तब विचांरते हैं कि, यह 
स््रविरति ( महात्रत ) नहीं अहण करें सकता है, इसलिये अभी 
इसे देशविरति ( अणुन्नत ) ही ग्रहण करा दो । जब यह देशविर- 
तिकी पालना करेगा, तब उससे विशेष गुणोंको पांकर स्वयं ही 
सर्वेसंग ( परिग्रह ) का त्याग कर देगा । ऐसा विचार कर वे उसे 
देशविरति ( अगुब्रत ) ग्रहण करा देते हैं। . .:  + 

यहां उपदेश देनेके क्रेमंका निरूपण ' करते हैं:--पहले प्रयत्न- 
पूरक सर्वेविरतिका (महात्रत॑) उपदेश देना चांहिये । पश्चात्‌ यदि जीव 
उसके धारण करनेमें सर्वथा पराडमुर्ख हो, अथोत्‌ सर्वविरंति नहीं 
धारण करना चाहता हो, तो देशविरतिका निरूपण करना चाहिये 
थां देना. चाहिये ।-येदि सबसे पहले देशविरतिका उपदेश दिया 
जावेगा, तो यह जीव उसीमें रक्त हो जायगा और उपदेशक 
साधुकी सूक्ष्मप्राणातिपातांदि ' पापोंग अनुमोदन समझी - जावेगी। 
( इसका अभिप्राय यह-है कि, सुनिननः पापोकें. स्वैधा- त्याग 
करनेका उपदेश देते हैं, परन्तु नव छोग--सर्वाथा त्याग नहीं “कर 


शी 
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मकते हैं, तत्र वे कहते हैँ कि, अच्छा, यदि सर्वथा नहीं हो सकता 
ह. तुम्हारी शक्ति नहीं हैँ, तो एकदेश करो # । स्लरी मात्रका सर्वथा 
त्याग नहीं कर सकते हो, तो पहले परस्नीका त्याग करो और 
स्र्त्रीका सेवन करो। अत्र यहां जो स्वन्नीके सेवनका उपदेश है, 
मो विधिरूप नहीं, किन्तु सर्वथा त्यागके सम्मुख करनेकी सीदीरूप 

। परन्तु यद्वि यही उपदेश सर्वविरतिका पहले बतलाके नहीं 
किया जावे, पहले स्वद्नीके सेवनका ही उपदेश दिया जाय, तो 
उपदेश देनेवालेकी उसकी अनुमोदनाके पापका भागी होना-पड़ेगा) 

इस प्रकारके देशविरतिके पालनकों थोड़ेसे परमान्नभक्षणके 
ममान जानना चाहिये। इस देशविरतिके पालनसे जीवकी विपयोकी 
आकांक्षारूप भूख छुछ शान्त होती है, रागादि भावरोग क्षीण 
हो जाते हैं, ज्ञानदर्शनक्रे प्राप्त होनेसे अर्गलकके समान स्वाभाविक 
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४ आवचाय॑बर्य अमृतचन्धने इसी प्रिपयमें कहा हूँ, 
यहश: समस्तविरति प्रदात्षतां यो न जातु प्रद्धाति । 
तस्थकदेशविरति: कथनीयानिन बीजेन ॥ १७ 
यो यतिधर्ममकथयन्लुपदिशति गृहस्थधर्ममल्यमतिः । 
तस्य भगवत्प्रव्चने प्रदर्शितं निम्नदस्थानम ॥ १८ 
अक्रमकथनेन यतः प्रोत्साहमानो5ति दूरमपि शिष्य: । 
अपदे5पि सम्प्रतृत्तः अतारितों भवतति तेन दुर्मतिना ॥ १९ 
भाव यद्द दे कि, थारंयार सर्वविरतिका उपदेश देनेपर भी यदि कोई उसे 
प्रहण न करें, ते। फिर उसे देशविरतिका उपदेश देना चाहिये | जो मृर्स यतिध 
मंका ( सर्वविरत्िका ) उपदेश नहीं देकर गृहस्थथर्मका ( देशविरतिका ) उपदेश 
इता ६ उसे भगवानके शासनमें देद देनेके योग्य चतलादा टें। क्योंकि उसके 
टस करमरदिदधित उपदेशसे बहुत दृरतक उत्साद्तित हुआ भी शिष्य थोड़ेहीीमें 
अर्थात गृहस्थ धर्ममें ही तृप्त द्वो जाता हेै। दस तरह बद्द शिष्य उस मूर्ख उपदेश, 
कसे ठगाया जाता दे । [ पुरुषार्थसिद्धयुपाय ] 
9१ 
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स्वस्थतारूप प्रशमसुखकी वृद्धि होती ह, अच्छी भावनाओंसे मन 
प्रसन्न होता है और उसके देंनेवाले गुरुओपर इस भावनासे कि “ये 
भेरे बडे उपकारी है” भक्ति उत्पन्न: होती है। उस समय यह 
जीव कहता है कि, “हे भगवन्‌ ! आप ही मेरे नाथ हैं। क्योंकि 
आपने अपनी सामर्थ्यसे मुझे नो कि बुरी सारहीन लड़की समान 
आतिशय अकमंण्य ( निकम्मा ) था, कमण्यताको प्राप्त करक गुणाका 
पात्र बना दिया है।” 
आगे घम्ब्रोधकरने मिखारीको विठाकर मधुर वचनोंसे उसके 
चित्तकों आल्हादित करते हुए राजराजेश्वरके गुणोंका वर्णन किया, 
४ रु २३३ और । अशिल. भी रमाका हल सेवक 
हम उनके सेवक हैं” यह प्रगट किया ओर उसे भी राजाका सेवक- 
पना स्वीकार करा दिया । फिर उसके हृदयमें राजाके विशेष गु- 
णोंके जाननेका कुतूहलू उत्पन्न किया, उनके जाननेके लिये व्याधि 
याँका क्षीण होना कारण वतलाया, व्याधियोंके क्षीण होनेके लिये 
यूवोक्त तीथनलादि तीनों ओपधियां कारण वतलाई, क्षण क्षणमें उन 
औषधियोंके सेवन करनेका उपदेश दिया, उनके वारवार सेवन 
करनेसे राजराजेश्वरकी आराधना होती है और उनकी आरा- 
धनासे उनके ही समाने महाराज्य प्राप्त होता है ऐसा प्रतिपादन 
किया । धर्मगुरु वा धर्माचाय्य भी ज्ञानद्शनप्म्पन्न ओर देशविरति- 
के धारण करंनेंवाले जीवकों बहुत ही उत्कृष्ट स्थिरता प्राप्त करानेके 
लिये इसी प्रकारके सब आचरण करते हैं। 
वे जीवसे कहते हैं कि, “ हे भद्र | तूने नो यह कहा कि 
तुम ही मेरे नाथ हो, ' सो तुझ सरीखेके लिये तो यह युक्त ही 
है। परन्तु साधारण रातिसे ऐसा नहीं कहना चाहिये। क्योंकि तेरे 
आर हमारे सबहीके परमात्मा सर्वज्ञगगवान्‌ परमनाथ हैं और 
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तीन लोकके चराचर जीवोंक्रे पाठक होनेके कारण वे ही वास्तविक 
नाथ हो सकते हैं। और जो उनके कहे हुए ज्ञान दशन और चा- 
रिश्रप्रधान मतके अनुयायी हैं, उनके तो सर्वज्ञभगवान्‌ नाथ हैं 
ही । इन्हीं भगवानकी सेवकाई अंगीकार करके महात्मागण केवल 
ज्ञानरूपी राज्यको पाकर सारे संप्तारको अपना सेवक बना लेते हैं । 
जो पापी जीव हैं, वे वेचारे इन भगवानका नाम भी नहीं जानते हैं। 
भविष्यमें मिनका कल्याण होनेवाला है, ऐसे भव्य वा भाविभद्र नीव 
ही स्वकर्मविवरसे ( कर्मोके विच्छेद्र होनेसे) भगवानका दरीन 
पति हैं । तू इतनी सीढ़ियोपर आरोहण कर चुका है, इससे तू ने 
भावसे तो भगवानकों पा लिया है परन्तु उनकी प्राप्तिके जो तरतमता 
लिये हुए असंख्य गुणस्थान हैं उनपर तूने आरोहण नहीं किया 
है। सो उनके द्वारा तू मगवानकों विशेषतासे प्राप्त कर छेवे, 
इसके लिये हमारा यह सब्र प्रयत्न है। क्योंकि भगवानको .सा- 
मान्यतासे जाननेपर भी संसारी जीव सुग्रुरुओंकी सम्प्रदायके विना 
विशेपतासे नहीं जान सकते हैं ।” इस प्रकारते गुरु महाराज जीवके 
आगे भगवानके गुणोंका वर्णन करते हैं, आपकी उनके सेवक बत- 
लाते हैं, जीवकों समझाते देँ कि, तू विशेषतासे भगवानकों ही 
अपना नाथ समझ, भंगवानके विशेष ३२ गुण प्रगट करके उसके 
वित्तमं कोंतुक उत्पन्न करते हैं, उन गुणोंके जाननेके लिये यह 
उपाय बतलाते हैँ कि, तू रागादि भावरोगोंको कम कर और उकच्त 
रोगोंके कम करनेके लिये ज्ञानदर्शनवारित्ररुप औपधियां बत- 
ठाते हैँ तथा उनका क्षणक्षणपर सेवन करनेका उपदेश देते हैं । 
यह भी कहते हैं कि, रत्नन्नयके सेवनसे भगवानकी जाराधना 
होगी और उनकी आराधनासे महाराज्यके समान मोक्षपदकी 
प्रात्ति होगी । 
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यद्यपि ग्रहण किये हुए गुणोमें स्थिरता करनेवाले और परम 
हितकारी भगवान्‌ धर्माचार्य इस प्रकारका उपदेश देते हं- 
त्योग आदिंके विपयमें कुछ भी नहीं कहते हैं, तथापि जैसे वह 
भिखारी रसोईघरके स्वामीके वचन सुनकर अपने अभिप्रायके वशमे 
इस प्रकारं वोछा था कि. “ हे नाथ ! अधिक कहनेसे क्या प्रयोजन 
है? मैं अपने इस भीखके भोजनको किसी प्रकारसे भी नहीं छोड़ 
सकता हूँ।” उसी प्रकारसे यह जीव भी चारित्रमोहनीय कर्मसे 
विहुल होकर इस प्रकार चिन्तवन करता है कि, “ अहो ! ये भग- 
वान्‌ मुझे बड़े भारी आडबम्परसे धर्मका उपदेश देते हैं, सो अव- 
इय ही ये मुझसे धन खली विषय आदिका त्याग कराना चाहते हैं । 
परन्तु मैं धनादिको किसी प्रकारसे छोड़ नहीं सकता हूं । अतएव 
इनसे समक्षमें ही स्पष्ट कह दूं कि, आप इस विषयमें वारंवार 
उपदेश देकर अपना कंठ और ताल व्यय ही गुखाते हैं ।” यह 
सोचकर जीव अपना अभिप्राय गुरुके सम्मुख साफ २ कह देता है। 


आंगे रप्तोईघरके स्वामी धर्मत्रोधकरने इस प्रकार चिन्तवन 
किया कि, “ मैंने तो इस मिखारीसे अपना भोजन त्याग करनेके 
लिये कहा भी नहीं है। केवक तीनों ओपधियोंका सेवन करनेके 
लिये कहा है | फिर यह विना सम्बन्धकी बात क्‍यों कहता है? 
शायद यह अपने अभिप्रायकी विडम्बनासे यही जानता है कि 
इनका यह सव वचनाडम्बर मेरे मोजनका त्याग करानेके लिये ही 
है।” फिर धर्मबोधकरने .मुसकुराके कहा, “हे भद्र । आकुछता 
मत कर, इस समय मैं तुझसे कुछ भी त्याग नहीं कराता हूं | इस 
कुमोजनका छोड़ना तेरे लिये ही हितकारी था, इसलिये मैं पहले छोड़ 
देनेके लिये कहता था। परन्तु यदि अब यह तुझे नहीं रुचता है, तो 
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आगे इस विषयम में चुप ही रहूंगा । परन्तु यह तो कह कि मैंने जो 
पीछेसे राजरानेश्वरक्े गुण आदि वर्णन किये थे और तुझे क्‍या 
करना चाहिये, यह ममझाया था, सो तूने उसमें थोड़ा बहुत कुछ 
भारण किया या नहीं !-स्मरण रकता हे या नहीं! ” धर्मगुरू 
धर्माचार्य भी धर्मब्रोवकरके समान ऐसी ही सब वातें विचारते हैं 
और कहते हैं। यह सत्र स्पष्ट ही है। अतः पदनेवालॉकी अपनी 
वुद्धिसे ही इसकी योजना कर लेनी चाहिये। 

पश्चात्‌ उप्त निप्पुण्यकने कहा, “ हे नाथ | मैंने आपके कहे 
हुए वचनोपर कुछ भी ध्यान नहीं दिया है । मुझे नहीं मालम है 
कि आपने क्या कहा था; तो भी आपके कोमल वचनालापसे मेरे चित्त 
थोड़ामा आनन्दर उलछसित हुआ है ।” इसके पीछे मिखारीने जब 
कि वह धर्ममोघकरके यह वचन सुनकर कि ' में तुम्हारे भोजनका 
त्याग नहीं कराना चाहता हूं” भयरहित हो गया था अपने 
नित्तकी व्याकुलताका कारणमभूत सारा वृत्तान्त आदिसे अन्त तक कह 
सुनाया । और पूछा कि, 'ऐसी अवस्थार्में अब मुझे क्‍या करना 
चाहिये, म्लो आज्ञा दीजिये | में उसे धारण ककुंगा।” 

इसी प्रकार श्रीगुरु महारान भी जीवके चित्तकी दशा- जानकर 
कहते हैँ कि “ हम तुझसे सम्पूर्ण परिग्रहका त्याग करनेके लिये 
जिसे कि तू नहीं छोड़ सकता है, नहीं कहते हैं । केवल तुझे स्थिर 
करनेके लिये भगवानके गुण्णोका अनेक प्रकारसे वर्णन करते हैं 
और अंगीकार किये हुए सम्यख्दर्शन, सम्यग्तञान और सम्यकूचारि- 
तके निरन्तर पालन करनेके लिये उपदेश देते हैं। सो तू इसकी 
कुछ धारणा करता हैं या नहीं, अर्थात्‌ हमारे उपदेशका तेरे हृदय- 
पर कुछ अमर होता है या नहीं ?” तब यह जीव कहता है कि 
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“हे भगवन ! सम्यकृप्रकारसे में कुछ भी नहीं समझता हूं, मेरे 
चित्तरर कुछ भी असर नहीं होता है, परन्तु आपके मीठे और 
मुन्दर वचनोंसे आनन्दित होकर ज्यों ही आप कुछ कबन करते 
त्यों ही शून्यहृद॒य॒ हूं, तो भी टकटकी छगाये हुए इस तरहमे 
मुनता रहता हू, जैसे सव कुछ समझता हॉऊं। भत्ता मेरे नेसे 
मूर्खके हृदयमें उत्कृष्ट तत्तोंका प्रवेश कैसे हो सकता हैं ! क्‍योंकि 
जब आप तत्त्वमार्गका व्याख्यान करते हैं, तब में बहुत कुछ प्रयत्न 
करता हू, तो भी सोते हुएके समान, नशेत्रानक्े समान, पागलके 
समान, और मूछितके समान सर्ववा शसत्यहदय होकर कुछ भी 
नहीं समझ सकता हूं । मेरे चित्तकी इस अस्विरताका जो कारण 
हैं, उसे भी सुन लीनिये।” इस प्रकार कहकर जिमके 
चित्तमें पश्चात्ताप उत्पन्न हुआ है ऐसा यह जीव शुरुके साम्हने 
अपने दुश्चरित्रोंकी तथा बुरे बचनोंके कहनेकी निन्द्रा करता है, पूनम 
उसे जो २ बुरे विकल्प उठे थे, उन्हें प्रगट करता है, और आदिसे 
अन्ततक अपना सम्पूणे बृत्तान्त निवेदन करता है। फिर कहता है 
कि, “हे भगवन्‌ ! मैं जानता हूं कि, आप मेरी भलाई करनेकी 
इच्छासे विषयादिकोंकी बहुत २ निन्दा करते हैं, परियह छोड़- 
नेको कहते हैं, जो परिग्रह त्याग कर देता है, उसके प्रशम सुखकी 
प्रशंसा करते हैं, ओर उस त्यागके कारण जो परमपद अर्थात्‌ मोक्ष- 
रूप कार्य सिद्ध होता है, उसकी छाघा करते हैं, तो भी मैं कर्मों- 
की परतंत्रताके कारण जो धनविषयादिकोंम पूर्वके अम्याससे मूच्छी 
हो रही है, उसे उसी प्रकारसे निवारण नहीं कर सकता हं, निस्त 
तरंहसे वहुतसे मेंसके दही ओर बैंगनको खानेवाढा निद्राको नहीं 
रोक सकता है और बहुत तीत्र विषको खानेवाला विहल्ताकों नहीं 
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रोक सकता है। इस कमंपरतंत्रतासे विहर होनेके कारण मुझको 
आपका धर्मोपदेश उसी प्रकारसे उद्देगयुक्त करता था-बहुत ही बुरा 
मालूम हांता था, जिस तरहसे महानिद्राके कारण वेसुध हुए पुरु- 
पको जगानेवाले पुरुषके शब्द बुरे मालम होते हैं | परन्तु कभी २ 
ब्रीच २ में आपके उपदेशकी मधुरता, गंभीरता, उदारता ( विस्तार) 
आर पंरिणामकी सुन्दरताका विचार करनेसे आल्हाद भी होता था। 
जब्र आपने यह कहा हैँ कि, तू असमर्थ हें इसलिये हम तुझसे परि. 
अहका त्याग नहीं कराते हैं, तब मेरी व्याकुलता और भय नष्ट हुआ 
ह ओर में आपके साम्हने यह सब्र बृतान्त कह सका हूँ-। अन्यथा 
जब जब्र आप उपदेश करते थे, तब तब्र मेरे चित्तमें अनेक विकल्प 
उठते थे । उस समय में ऐसा चिन्तवन करता था कि, ये स्वयं तो 
निप्यृह हँ-इन्हें किसी प्रकारकी इच्छा नहीं है मुझसे केवल धन 
विषयादि छुड़ाते हैं। परन्तु जत्र में छोड़ नहीं सकता हूं, तब्र इनका 
यह परिश्रम व्यर्थ ही है। उस समय यद्यपि मैं ऐसा चिन्तवन 
करता था-तो भी भयकी अधिकतासे अपने जीका अभिप्राय प्रगठ 
नहीं कर सकता था | जत्र मेरी ऐसी हीनशक्ति है, तब मुझे क्‍या 
करना चाहिये, इस्त विषयमें आप ही प्रमाण हैं अथोत्‌ आप जो 
कहेंगे मुझे वही मान्य होगा |” 


इसके पश्चात रसोईपति धर्मब्रोधकरने उस मभिखारीसे पहले कही 
हुई सब बातें जिनपर कि उसने चित्तकी अस्थिरताके कारण 
कुछ भी ध्यान नहीं दिया था, फिरसे कहीं। और अपनी 
' तीनों औपधियोंका योग्यायोग्य विभाग ( अमुक योग्य वा 
पात्र है, और अमुक अयोग्य वा अपात्र है, योग्यको देनेसे 
छाम होगा, अयोग्यको देनेसे कुछ नहीं होगा; इस प्रकारका वि- 


५ 
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चार ) भिप्तका कि राजराजेश्वरने पहले उपदेश किया था, सम 
ज्ञाया | उससे यह भी कहा कि, “ है भद्र ) तू कष्टसाध्य ( कठि- 
नाईसे जच्छा होने योग्य ) रोगी है । इसलिये विना बड़े भारी 
प्रयत्नक्ते तेरे रोग उपशान्त हो जावेगे-आराम हो जावेंगे, ऐसा 
नहीं दिखता है। इसलिये जब तू इस राजमन्दिरमें यत्नपूवक 
ठहर ओर जो समस्त रोगोंको नाश करने योग्य जतुरू पराक्रमकों 
धारण करते हैं, उन राजराजेश्वरका निरन्तर ध्यान करते हुए तीनों 
जोषधियोंका रातदिन सेवन कर । यह तहया नामक्की दासी तेरी 
परिचारिका होकर रहेगी ! ” भिखारीने रीने सत्र कुछ स्वीकार कर 


लिया जार तबनुसार वह अपने भिक्षाक्के ठोकरंकोी किसी एक 
स्थानम रखकर उसकी रक्षा करता हुआ 
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जमन्दिरम ही रहा | इन सव॒ वातोंकी योजना जीवके विपयमें इस 


प्रकारसे करना चाहिये;--- 


: जब यह पहिले कहे जनुस्तार अपना अभिप्राय गुर्महाराजते 
कह देता है और उनसे पूछता हकि, अब में क्या करूं, तब वे दया 
करके पहिली कही हुईं सब बाते फिरसे कहते हैं और तत्पश्चात्‌ उम्तको 
ऐसा पक्का वनानेके लिये कि जनिम्तते कालान्तरमें भी चह आाचार- 
जट्ट न हा जाय धर्मत्तामग्रीकी अतिशव दुलंभता दिखलाते हुए 
रागाद भावरोगांक्नी जतिशय प्बलता वर्णन करते हुए जौर ज- 
(नी परतत्रता अ्रगंद करते हुए कि हम इस विषयर्म स्वतंत्र नहीं 
ह जाज्ञात्त काम. करते हैं; कहते हूँ कि-/ हे भद्र ! जैसी सामग्री 
में आत्त हुई है, वैसी किसी अमागी वा जघन्य प्राणीको कमी 
और हन अपान्रके विषयमें कमी परिश्रम भी 
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योग्य हों, उन्हींको ज्ञान दर्शन और चारित्र देना चाहिये, जेयो- 
ग्योंको नहीं। क्योंकि अयोग्यकी दिया हुआ रत्नत्रय स्वार्थका 
साधक नहीं होता है अथीत्‌ उससे कुछ लाभ नहीं होता है, वल्कि 
विपरीत होकर उल्टा अनथोंका बढ़ानेवाला होता है।कहा भी है,- 
घमोनुष्टानवैतध्यात्यत्यपायों महान्‌ मवेत्‌। 
सैद्गदुःखाधघजनको दुःप्रयुक्तादिवोषधात्‌ ॥ 

अर्थात्‌ घर्माचरणकी वितथतासे अर्थात्‌ विरुद्धरूप पालनापे उसी 
प्रकार भयानक दुःख होते हैं, नेसेकी बुरी तरहसे वा अयोग्य 
रीतिसे प्रयुक्त की हुई ऑपधिके सेवनसे होते हैं । 

हे भद्र | भगवानका उपदेश उत्तम गुरुओंकी परम्परासे ज्ञात 
हुआ है और भगवानके प्रसादसे ही हमने योग्य अयोग्य ( पात्र 
अपात्र ) जीबोंके लक्षण माने हैं । ये ज्ञान दर्शन और चारित्र ही 
उन जीवोंके भेद करनेवारे हैं अर्थात्‌ इन्हींते जीवोंके योग्य अ- 
योग्य साध्य असाध्य भादि भेद होते हैं, ऐसा भगवानने कहा है। 
जिन्हें पहिली ही अवस्थार्मे ( प्रवेश होते ही ) ऊपर कहे हुए 
ज्ञान दशन और चारित्रपर प्रीति हो जाती है, ओर निन्‍हें ज्ञान 
दर्ननादिके सेवन करनेवाले अपने ही जैसे जान पड़ते हैं तथा जो 
ज्ञानादिको सुखसे ही-सहनज ही ग्रहण कर लेते हैं ओर निनपर 
सेवन किये हुए ज्ञानदशनादि तत्काल ही अपनी विशेषता दिख- 
लाते हैं-असर करते हैं, वे लघुकर्मी तथा आसन्नमोक्ष हैं, अर्थात्‌ 
समझना चाहिये कक, उन्हें शीघ्र ही मोक्ष हो जायगा और जैसे 
अच्छी लकड़ी चित्र उकीरनेके योग्य होती है, उसी प्रकारसे उन्हें 
तीनों ओपधियोंके योग्य समझना चाहिये । ऐसे जीव भावरोगोंका 
नाश करनेके लिये सुसाध्य हैं ।” 
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जिन जीवोंकों ये रत्नत्रयरूप औपधियां झुरूमें ही अच्छी नहीं 
लगती हैं, इनके सेवन करनेवाले दूसरे जीवोंका जो तिरस्कार करते 
हैं, सहुरुओंके बड़े भारी प्रयत्नसे जो बोधको प्राप्त होते हैं-वा खुल- 
ट्ते हैं, ज्ञानद्शनादिका सेवन करनेसे मिनपर बहुत समयके बीतने- 
पर असर होता है और दृढ़ निश्चय नहीं होनेके कारण जो अपने 
रत्नत्रयमं वारंवार अतीचार दोप ढछगाते हैं, वे गुरुकर्मी, तथा व्यव- 
हितमोक्ष हैं, अर्थात्‌ उन्हें शीघ्र मोक्ष नहीं मिलता है। जेंसे मध्यम 
प्रकारकी लकड़ी अच्छे कारीगरके प्रयत्नसे चित्र उकीरनेके योग्य 
होती है, उसी प्रकारसे ये अच्छे गुरुके प्रयत्नसे योग्यताको प्राप्त होते 
हैं। भाव रोगोंको नष्ट करनेके- लिये इन्हें क्साध्य समझना 
चाहिये । इनके रागद्वेषादि भावरोग बडी कठिनाईसे नष्ट होते हैं । 

जिन जीवोंकी ये सम्यग्दशनादि बिरकुल अच्छे नहीं लगते हैं, 
हजारों उपायोसे योग मिला देनेपर भी जो इन्हें घारण नहीं करते 
हैं और उपदेश देनेवालोंके साथ भी जो बैर करते हैं, वे महापापी, 
अभव्य और सर्वथा ही रत्नत्रयरूप औपधिके अयोग्य होते हैं। 
भावरोगोंको नाश करनेके लिये उन्हें असाध्य समझना चाहिये | 

हे सतोम्य ! भगवानके चरणोंके प्रसादसे हम जो रक्षण समझे हैं 
उनसे, तथा जैसा तू अपना स्वरूप कहता है उससे, और हमारे 
ध्यानमें तेरा नो स्वरूप आया है उससे, जान पड़ता है कि तू 
कष्टसाध्य जीवोंकी श्रेणीमें है। ऐसी दशामें जबतक खूब ही प्रयत्न 
न किया जाय, तबतक तेरे रागादि दोषोंका उपशम नहीं हो सकता 
है | अतएव हे वत्स ! यदि अब भी तुझमें- सर्वे परियहके त्याग 
करनेकी शक्ति नहीं है, तो भगवानके इस विस्तृत शासनमें माव- 
पूर्वक स्थिर रहके सारी आशाओंको छोड़के और हृदयमें गाढ़ी भ- 
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. क्तिसे उन भगवानको निरन्तर स्थापित करके जो कि आचिन्तनीय 
पराक्रमके कारण सारे दोपोंका शोषण कर सकते हैं देशविरातिको 
( श्रावकधर्मको ) ही धारण कर और सदा ही ज्ञान दशन और 
चारित्रको जो कि उत्तरोत्तर ऋमसे विशिष्ट, विशिष्टटर और विशिष्ट 
-तम हैं, यत्नपूर्वक सेवन कर । ऐसा करनेसे तेरे रागादि रोगोंका 
उपशम हो जायगा-अन्य प्रकारसे नहीं।” 

इस प्रकारका उपदेश देनेम तत्पर रहनेवाली जो ज्ञानवान धमै 
गुरुओँकी इस जीवपर दया है, वास्तव उप्तीको इसका पालन 
करनेवाली-परिचारिका दया समझना चाहिये | 

इसके पदचात्‌ यह जीव गुरुमहारानके वचनोंकों मानता है, 
यावज्ञीव ऐसा ही कहूंगा इस प्रकार निरचय करता है, देश- 
: विरतोंकी पालन करता हुआ कुछ समयतक उक्त शासनमन्दि- 
रमें रहता है ओर उस समय भिक्षाके आश्रयभूतत ठीकरेके समान 
अपने विषय कुटठुम्बादिकके आधारभूत जीवितब्यकी ( जीवनकी ) 
रक्षा करता हैं। इस तरह जीवके वहां रहते समय आगे जो बृतान्त 
हुआ उसे कहते हैं; 

कथानकरम कहा हैं कि, “ वह तदया नामकी परिचारिका नि- 
प्युण्यकको वे तीनों ओपधियां रात दिन देती हे, परन्तु उसे तो केवल 
वह कुमोनन ही अच्छा लगता है। उसीमे उसकी मूर्च्छा है इसलिये 
उन ओपधिरूप पदार्थोका वह कुछ भी आदर नहीं करता है ।” सो 
इस जावके विपयमें ऐसा ही समझना चाहिये। क्योंकि यद्यपि गुरु 
महाराजकी दया इसे निरन्तर ही ज्ञानदरशनादि प्रदान करती है, 
परन्तु कर्मोंकी परतंत्रतासे धनादि विपयोमें मोहित रहकर. यह उन्हें 
बहुत नहीं मानता है अर्थात्‌ ज्ञान दर्शनादिमें इसकी आदखुड्धि 
नहीं रहती हैं । 


री 
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और कथामें कहा है कि, “ वह निष्पुण्यक मोहके वशीभूत 
होकर अपने ठीकरेके भोजनकों तो बहुत खाता हैं । परन्तु तदयाके 
दिये हुए परमान्नकों ( खीरको ) उपदंशके” समान थोड़ा ९ चखता 
है।” उसी प्रकारसे यह जीव भी महा मोहसे ग्रसित होकर धन- 
कमानेकी और विषय भोगादिकोंकी बहुत चाहना करता हैं, परन्तु . 
गुरुकी दयासे पाये हुए त्त नियमादिकोंकी कभी २ बीच < में 
अनादरके साथ पालना करता है अथवा करता ही नहीं हैं। आर 
जैसे वह मिखारी तदयाकी प्रेरणासे उस अननकी कभी २ आंखोंमें 
आंजता है, उसी प्रकारसे यह जीव भी सहृरुओंकी दयासे प्रेरित 
होकर उनके अनुरोधसे ही चलता है और ज्ञानका अभ्यास करता 
ह--सो भी कभी २, सवेदा नहीं । जैसे वह निष्पुण्यक तीथयेजल्कों 
पीनेके लिये घर्मबोधकरके कहनेसे ही प्रइृत्त होता है, उसी प्रकारसे 
यह जीव भी प्रमादके वशवर्ती होकर दयाड गुरुओंकी प्रेरणासे 
ही सम्यग्दशनकों उत्तरोत्तर विशेषो्से प्रकाशित करता है, अपने 
उत्साहसे नहीं । 

आगे कहा है कि, “ तदया जो बहुतसा परमान्न देती थी 
उपमेसे वह भिखारी शीघ्रतासे थोड़ासा तो खा लेता था और 
बाकीकों अनादरसे अपने भौखके ठीकरेमें पड़ा रहने देता था । 
आर उसके सम्बन्धसे वृह भोजन इतना बढ्ता जाता था कि 
मिखारीके रातदिन खानेपर भी समाप्त नहीं होता था। इससे उसे 
संतांप होता था, प्रसन्नता होती थी, परन्तु वह यह नहीं जानता 
या कि, किसके माहात्यसे इसकी वृद्धि होती जाती है । केवल 
उप्तम अतिशय लवलीन रहकर उन तीनों औषधियोंके सेवनमें 
मम मलिक 2 की5०32/क मी 0 कक 27005, 8, 
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शिथिल होकर काल व्यतीत करता था | और इसलिये उस अपथ्य- 
भोर्नीके रोग जड़से नष्ट नहीं होते थे। केवक बीच २ में तहया- 
की प्ररणासे जो वह परमान्नादिका थोड़ा बहुत सेवन कर लेता 
था, उसीसे वें रोग कुछ जीणअवस्थाको प्राप्त हो जाते थे-हलके 
पड़ जाते थे। परन्तु जब कभी आपेको भूल कर वह अपशथ्यका 
अतिशय सेवन कर डालता था, तत्र वे रोग अपने विकारोंको प्रमट 
करते हुए शुरू दाह मूच्छा अरुचि उत्पन्न करके उसे पीडित 
करते थे |” - 


यहां जीवके विपयर्म भी उपयुक्त सारा कथन ठीक २ घटित 
होता हैं | चातुमोसादिके ( चोमासेके ) किसी अवसरपर दयालु 
गुरु महाराज इस जाविके आगे अतिशय उत्कृष्ट ब्रतोंके धारण 
करनेके लिये अणुन्नतोंकी विधिका सविस्तर वर्णन करते हैं । परन्तु 
उस समय तीत्र चारित्रमोहिनीय कर्मके कारण जिसका पराक्रम मन्द 
हों गया हैं, ऐसा यह जीव वैराग्यकी तीत्रतासे कोई २ श्रत ग्रहण 
करता हैं। सो यह सत्र बहुत सी दी हुई खीरमें से थोडीसी भश्षण 
करनेके समान समझना चाहिये | ओर फिर कई एक ब्र्तोका दयाद्ध 
गुरुमहाराजके अनुरोधसे चित्ततें न चाहनेपर भी ले लेता है, सो 
इसे बचे हुए परमान्नको अपने ठीकरेके भोजनमें डाल ढेनेके समान 
समझना चाहिये | मन्द वैराग्यसे अंगीकार किये हुए भी व्रत अपने 
सम्बन्धसे इस भव ओर परमवर्मे विषय धनादिकोंको वद्मते हैं, सो 
यह परमान्नके सम्बन्धसे ठीकरेके भोजनके बढ़नेके तुल्य है। वे धन 
विपयादि पदार्थ जो कि उन त्रत नियमादिकाके प्रभाव प्राप्त होते 
हैं, जब निरन्तर भोंगे जानेपर भी कमी निःशेष नहीं होते हैं। 
( क्योंकि उनके उत्पन्न होनेके त्रतनियमादि दृढ़ कारण हैं ) तब 
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यह देव और मनुप्यभवर्म उत्पन्न हुआ जीव अपनी इस घन विप- 
यादिकी विभूतिको पाकर हर्षित होता है। वेचारा यह नहीं 
सोचता है कि, यह धन विषयादिकी विभति मुझे धर्मके महात्म्यसे 
प्राप्त हुई है, तब इसमें हर्षित होनेकी क्या वात है ? मुझे तो इसके 
कारणमूत प्रभावशाली धर्मका ही सेवन करना चाहिये | इस प्रकार 
यह वास्तविक स्वरूपकों न जाननेवाछा और इसलिये धनविपया- 
दिमें मनको उल्झानेवाला जीव ज्ञान दशन और चारित्रकों शिथिल 
करता है। और जानता हुआ भी मोहके कारण नहीं जाननेवालेके 
समान व्यर्थ ही समयको खोता है। इस प्रकार धनादि पदार्थों 
- उल्झे हुए और धर्म क्रियाओंमें मन्द रुचिवाले जीवके रागादि भाव- 
रोग बहुत काल बीत जानेपर भी नष्ट नहीं होते हैं । केवल गुरु- 
महाराजकी प्रेरणासे मन्द वैराग्यसे भी जो उत्तम आचरण (तपालन) 
करता है, उससे इतना गुण होता हैं अर्थात्‌ उसके भावरोंग कुछ 
क्षीण हो जाते हैं । 
यह जीव अपने आत्मस्वहूपका ज्ञान न होनेसे विषयधनादियें 
बहुत ही गीघता है, जिससे कि बहुत २ परियरह संग्रह करता है, 
चड़ी ३ उल्झनोंका व्यापार प्रारंभ करता है, खेती आदि करता है, 
और इनके समान और भी अनेक आरंभ करता है। तब वे रागादि 
भावरोग अपने अ्रवक सहकारी कारणोंके मिलनेसे नाना प्रकारके 
विकार प्रगट करते हैं | उस समय अनादरपूर्वक किये हुए आचरण 
रक्षक नहीं होते हैं | उन विकारोंसे यह कभी एकाएक शूल उठ- 
, नेके समान घन खर्च करनेकी चिन्तासे पीड़ित होता है, कभी दूस- 
हम दाहसे जलता है, कभी अपना सारा धन हरा जानेसे 
समान मू्च्छांका - अनुभव करता है, कमी कामज्वरके 
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संतापसे तड़फड़ाता है, कभी लेनेवाले साहकारोंके द्वारा बलपूर्वक 
छीने गये धनकी यातनासे वमन करनेवाले पुरुषके समान चेष्टा 
करता है, कभी “ जानते हुए भी देखो यह ऐसी प्रश्नति करता है” 
इस प्रकारकी छोकनिन्दासे जड़ताके (शीतरोगके ) समान मूर्ख 
कहलानेका कष्ट भोगता है, कभी हृदय और पसलीकी वेदनाके 
समान इष्टविश्नोग और अनिष्ट संयोगकी पीड़ासे 'हाय' “हाय 
करता है, कभी उस प्रमादीकों मिथ्यात्वरूपी उनन्‍्मादका सन्ताप 
फिर भी हो जाता है। और कभी उत्तम अनुष्ठानरूपी पथ्यमोंजन- 
पर उसे अतिशय  अरुचि हो जाती है। इस तरह यह अपश्य- 
सेवनमें आसक्त रहनेवाछा जीव उक्त देशविरतिकी कोटिपर आ- 


विकारभावसे कि 


रूढद हो जानेपर भी ऐसे २ विकारभावोसे व्यथित रहता है। 


आगे कहा है कि, “ तद्याने मिखारीकों अनेक विकारोंसे 
अधमुआ देखकर जान लिया कि, -अपथ्य भोननकी आसक्तिके 
कारण इसकी यह दशा हुई है। परन्तु इसको आकुलता हो जायगी, 
इस ख्यालसे कुछ कहा नहीं । भिखारीने ही स्वयं कहा कि, मुझे 
इतनी अधिक लाल्सा है कि, उसके कारण मैं अपने आप इस 
भोननकों नहीं छोड़ सकता हूँ | इसलिये अबसे मुझे आप ही इस 
अपश्यसेवनसे निरन्तर रोक दिया करें | तदयाने यह बात मान ली 
अथीत्‌ वह उसे अपथ्यभोजन करनेसे रोकने रूगी और इस कारण 
उसकी दशामें थोड़ासा अन्तर.पड़ गया अर्थात्‌ उसके रोग कुछ 
शान्तसे हो गये | परन्तु जब तद्या समीप रहती थी, तब ही वह 
मिखारी अपथ्यकों छोड़ता था, उसके नहीं रहनेपर नहीं | और 
तदया अनेक जीवॉकोी जगानेके कार्यमें आकुलित रहती थी, उसे 
जगह २ दूसरे जावोंकों प्रतित्रोधित करनेके लिये जाना पड़ता था, 


१७६ . 


इस लिये वह इसहीके पास सदा रह नहीं सकती थी । इससे 
उसकी अनुपस्थितिमं मिखारी भी स्वच्छन्दतासे अपध्यत्ेवन करता 
था और फिर विकारोंसे पीड़ित होता था ।" इस जीवके सम्जन्धर्म 
भी ये सब बातें घटित होती हैं । 

गुरुमहारानकी जो जीवविपयक दया है, वह बहुत ही प्रधान 
कार्यकी करनेवाली है, इस लिये उसे एथकरूपमे कर्त्री कहा हैँ। 
अभिप्राय यह है कि, यद्यपि इस प्रकरणमें कर्त्ता गुरुमहाराज हैं, 
उनकी दया उनसे कोई एथक्‌ व्यक्ति नहीं है, तो भी सर्वत्र शुरु 
महाराजकी दयाकी ही प्रधानता रक्खी गई हैं, इस लिये उसकी 
एक (थक पात्रके रूपमें कल्पना कर छी है । 

वे गुरुमहाराज जिनका कि चित्त दयासे व्याप्त रहता है, जब इस 
प्रमादी जीवको अनेक प्रकारकी पीड़ाओंकी व्याकुलतासे रोता हुआ 
देखते हैं, तब इस प्रकार उलाहता देते हैं कि, ' हे भद्र | हमने तो 
तुझसे पहिले ही कह दिया है कि, मिनका चित्त विषयवासनाओंमें 
आसक्त रहता है उन्हें मानाप्तिक संतापोंकी कमी नहीं रहती है 
और जो धनके कमाने और रखवाली करनेमें तत्पर रहते हैं, नाना 
प्रकारकी विपत्तियां उनसे कुछ दूर नहीं रहती हैं-वे हमेशा सिरपर 
खड़ी रहती हैं । परन्तु तेरी तो इन ही विषयोंगें बहुत गहरी प्रीति 
है-तू इनहीमें मम्न रहता है और इस ज्ञान दर्शन चारित्ररूप रत्न- 
त्रयको जो कि सम्पूर्ण छ्लेशरूप महा अजीर्णका नाश करनेवाला 
और उत्ट्ष्ट स्वास्थ्यका करनेवाला है, तू अनादर दृष्टिसे देखता 
है, तब बतला कि, हम क्या करें ? यदि तुझसे कुछ कहते हैं, तो 
तू दुखी होता है। इसलिये सब इतान्तको जानते हुए और तुझे 
अनेक उपद्रवोंसे घिरा देखते हुए भी हम चुप हैं | इसके सिवाय 
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मे कुमार्गपर जाते हुए देखकर भी हम इस भयसे नहीं रोकते हैं 
/ ऊँहीं इसे आकुलता न हो जाय । यदि रत्नत्रयकी ओर आदर- 
शिसे देखनेवाले, विरुद्ध कार्मोकी छोडनेवाले और ज्ञान दर्शन तथा 
देशचारित्रमें स्थिर रहनेवाले पुरुषोंके विकारोंका हमसे निवारण हो 
गया, तो बस है, आदररहित पुरुषोंके विकार निवारण करनेसे 
हम वाज आये । जब हमारे देखते हुए भी तू रागादि रोगोंसे दुखी 
रहता हैं, तब छोग हमें भी उपालूंम देंगे-हमारी भी निन्दा करेंगे 
कि, ये इसके गुरु हैं।” इसे तदयाने उस भिखारीकों जो उलहना 
दिया था, उसके समान समझना चाहिये | 

पश्चात्‌ यह जीव गुरुमहारानसे कहता हैं कि, “भगवन्‌ | 
अनादि काल्से मुझे इनका अभ्यास हो रहा है, इसलिये ये दृप्णा, 
लछोलठपता आदिके भाव मुझे मूच्छित रखते हैं। इनके वशवर्ती होनेसे 
आरंभ परिग्रहके बुरे विषपाककों अर्थात्‌ कड्ुए फलको में अच्छी 
तरहसे जानता हूँ, तों भी उसे नहीं छोड सकता हूं। इसलिये 
आपको मुझसे उपेक्षा नहीं करनी चाहिये। किन्तु सझे बुरी प्रवृत्ति 
करते देखकर रोकना चाहिये। शायद आपके माहात्म्यसे ही थोड़े 
थोंडे दोपाको त्याग करते २ मेरी ऐसी कोई परणति हों जाय कि, 
उससे में कभी सारे दोपोंका त्याग (महात्रतघारण ) करनेमें भी 
समर्थ हो जाऊं।” 

गुरुमहारान उसकी यह वात मान छेते हैं ओर यद्धि वह कभी 
प्रमाद करता है अर्थात्‌ अपनी प्रव्ृतिमं कुछ दोष लगाता है, तो 
* वे रोक देते हैं । उनके वचन माननेसे पहिलेकी प्रवतिपीडा शान्त 
हो नाती ह और उनके प्रस्तादसे ज्ञानादि गुण बढ़ने छूगते हैं। 
जीवकी इस दशाको. तदयाके वचनानुसार- चलनेसे. उस मिखारकोि 
पर 


37 (६, 


! भय 


१७८ 


जो थोड़ासा आरोग्य हो गया था, उसके समान समझना चाहिये । 
आगे यह जीव उत्कृष्ट ज्ञानके न होनेसे अपना हित करनेकी चेष्टा 
तब ही करता है, जब गुरुमहाराज प्रेरणा करते हैं | जत्र॒ उनकी 
प्रेरणा नहीं होती है, तब यह सत्कतैव्य करनेमें शिथि हो जाता 
है, और आरंभ परिग्रह करनेमें वारंवार अतिशय प्रवृत्ति करने 
ढुगता है। उस समय रागादि भावोंका उलछास वा बढ़ाव होता है 
और नाना प्रकारकी मानसिक तथा शारीरिक वाधाएँ-- उत्पन्न होती ' 
हैं । उसकी इस अवस्थाको मिखारीकी विहुलता समझनी चाहिये। 
भगवान्‌ गुरुमहाराजके लिये जिस तरह यह जीव अच्छी प्रेरणाके 
द्वारा पालन करने योग्य वा सुमार्गपर चलाने योग्य है, उसी प्र- 
कारसे और बहुतसे जीव भी हैं | इसालेये समस्त जीवोंपर अनुग्रह 
करनेमें तत्पर रहनेवाले वे गुरुमहारान इस जीवकों कभी २ ही 
प्रेरणा कर सकते हैं, शोष समयमें यह स्वतंत्र वा स्वच्छन्द रहता 
है; इसलिये उस समय यह अपना चाहे जो अहित करता है कोई 
रोकनेवाछा नहीं रहता है । इससे उसे पहिले कहे हुए विकार 
हो जाते हैं | जीवकी इस अवस्थाकों तदयाके पास न रहनेके कारण 
भिखाराके अपथ्य सेवन कर लेनेके ओर उसके रोगोंके फिर उभड़ 
आनेके समान समझना चाहिये। 

3 परचात्‌ मिखारीने धर्मवोधकरसे अपना सारा इत्तान्त 
निवेद्‌ करके कहा कि, “ हे नाथ | कोई ऐसा यत्न कीजिये, 
निससे मुझे स्वम्में भी कभी पीड़ा न हो |” रसोईपतिने कहा कि, 
“ यह तदया व्यग्रताके कारण अथोत्‌ दूसरोंके उपकारमें भी उलझी - 
रहनेके कारण तुझे अपथ्यसेवन करनेसे अच्छी तरह नहीं रोक सकती 
है। इसालिये तेरे ।ढिये एक दूसरी व्यग्तारहित परिचारिका किये 
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देता हूँ | परन्तु तुमे जो वह कहेगी, वही करना पड़ेगा।” मि- 
खारीने जब यह बात स्वीकार की, तव घर्मब्रोधकरने उसे एक 
सदिव॒ुद्धि नामकी असाधारण परिचारिका वा दासी सोंप दी। इससे 
उसकी जो अपध्यसेवनम लंपटता रहती थी, वह नष्ट हो गई, रोग 
हलके हो गये और उनके, विकार प्रायः मिट गये । उसके शरौरमें 
कुछ सुखकी झलक आई और- आनन्दकी वृद्धि हुईं | यह विषय 
भीवके सम्बन्ध भी समानरूपसे घाटित होता है। यथा;--- 

मैसे अन्चा पुरुष दौंडते समय भीत स्तम्भ जआादिस ठोकर 
खाकर वेदनासे विहुछ हो जाता हैं और फिर किसी दूसरे पुरुषको 
अपनी चोटका कष्ट चतलाता है, उस्ती प्रकारसे यह जीव भी गुरु 
जिन्हें रोक देते हैं, उन आचरणोंको करके जब कष्ट पाता है, 
तब गुरुमहाराजका उमके छुद॒यमें विश्वास जम जाता हैं और वह 
अपने अनेक प्रकारके कष्ट उन्हें सुनाता है। हे भगवन्‌ ! जब में 
आपके रोक देनेसे चोरीका धन नहीं लेता हूं, विरुद्धराज्यातिक्रम 
नहीं करता हूँ, वेश्याआदि दुराचारिणी खियोंके यहां नहीं नाता हूं - 
और भी जो अनेक प्रकारके धर्मविरुद्ध तथा लोकविरुद्ध कार्य हैं, 
उन्हें नहीं करता हं ओर महान्‌ आरंभ ओर परिग्रहमें रंनायमान 
नहीं होता हूँ, तब लोग मुझे साथ ( भला मनुप्य ) कहकर सत्कार 
करते हैं, विश्वास॒ करते हैं, ओर मेरी प्रशंसा करते हैं। उस समय 
शरीरके परिश्रमसे नो दुःख होता है वह मुझे जान ही नहीं पड़ता है, 

चित्त स्वस्थ होता हैं और इस विचारसे बहुत आनन्द होता है कि धर्म 
इस प्रकारका आचरण करनेवाले प्राणियोंकों अच्छी गतिमें पहुंचा 
देता है। परन्तु जब॒ आप मुझे रोकते नहीं हैं अथवा रोकते 
हैं, तो में उसकी परब्राह न करके धन विपयादिमें अतिशय आसक्ति 
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होनेके कारण ' गुरुमहाराज इसे थोड़े ही जानेंगे ' इस अभिप्रायसे 
चोरीसे लाये हुए पदार्थ छे छेता हूं, विषयकी छोलपतासे वेश्यादि 
खियोंके साथ सहवास करता हूं, तथा आपके रोके हुए ओर भी 
अनेक आचरण करता हूं, तब छोग निन्दा करने लगते हैं, राजकु- 
लके लोग सारा धन जब्त कर लेते हैं, शरीरकों कष्ट होता है, 
मानसिक दुःख होते हैं, इसके सिवाय और भी समस्त अनर्थ इस 
लोकमें ही प्राप्त हो जाते हैं, तथा पाप ऐसा आचरण करनेवाले पुरु- 
पोंको दुगेतिरूपी गढेंमें पटक देता है, इस चिन्तासे हृदय जलने छूगता 
है और क्षणभरकों भी मुझे सुख नहीं मिलता है। इसलिये हे नाथ ! 
अब आप ऐसा यत्न कर दीजिये, मिससे में आपके वचनोंके अनु- 
सार आचरण करनेरूप कवचको निरन्तर पहिने रहकर इन अनर्थ- 
रूपी वाणोसे बचा रहे । 

* यह सुनकर गुरुमहाराजने कहा कि, “ हे भद्र | यद्यपि दूसरों- 
के रोकनेसे बुरे काये बहुत ही कम रुकते हैं, तो भी रोकनेसे और 
* नहीं रोकनेसे क्या विशेषता होती है-क्या हानि छाम होता है 
यह तू अच्छी तरहसे देख चुका है। हम अनेक प्राणियोंका उपकार 
करनेमें रंगे रहते हैं-व्यग्न रहते हैं, इसलिये तुझे सदा पास रहकर 
नहीं रोक सकते हैं। ऐसी दशामें जत्र तक तेरे हृदयमें स्वयं 
सदवुद्धि नहीं होगी, तब तक इन हमारे निषेध किये हुए आचरणोसे 
जो अनर्थपर अनर्थ होंते है, हुआ ही करेंगे-रुकेंगे नहीं। क्योंकि 
सद्वुद्धिरेवपरप्रत्ययमनपेक्ष्य स्वप्त्ययेनेव जीवमकार्यात्रि- 
वारयति। अर्थात्‌ सदंबुद्धि ही एक ऐसी है, जो दूसरोंके सहारेकी 
अपेक्षाके विना अपनी ही सहायतासे जीवको बुरा काये करनेसे रोक 
'सकती है और तब ही जीव अनर्थोंसे बच सकता है। ” 
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यह सुनकर जीवने कहा---' किन्तु हे नाथ | वह सदूबुद्धि भी तो 
मुझे आपके ही प्रसादके मिलेगी । आपके प्रसादके सिवाय उसके पानेका 
और कोई उपाय नहीं है।” तत्र गुरुमहाराज बोले, “अच्छा तो 
हे भद्र | हम तुझे सदवुद्धि देते हैं। परन्तु वह हम सरीखे पुरुषोंके 
ही वचनाधीन रहती है। हम उसे दूसरोंकों दे भी देंवें, तो भी 
वह केवल उन्हीं जीवोपर अपना अच्छा अस्तर करती है, नो पुण्य- 
वान्‌ हैं। दूसरे पृण्यहीनोंपर उस्तका अच्छा परिणाम नहीं होता 
है। क्योंकि पुण्यवान्‌ नीव ही. उसका आदर करते हैं, अपुण्यवान्‌ 
नहीं । शरीरधारियोंकी जितने कष्ट होते हैं-जितने अनर्थ होते हैं, 
वे सब उस सद्वुद्धिके नहीं होनेसे ही होते हैं। और संसतारमें जितने 
कल्याण हैं-मितने सुख हैं, वे सब सदबुद्धिके ही अधिकारमें हैं। 
जो महात्मा सदबुद्धिके प्राप्त करनेके ढिये प्रयत्न करते हैं, वे ही 
वास्तवमें सर्वज्ञ भगवानकी आराधना करते हैं, दूसरे नहीं। हम 
सरीखोंका यह सब वचनप्रपंच भी तुम निश्चय समझ लो कि, उस 
सदबुद्धिके प्राप्त करनेके लिये ही है। नो पुरुष सदबुद्धिरहित हैं, 
उन्हें व्यवहारसे ज्ञानादि भले ही प्राप्त हो जावें, परन्तु वे ज्ञानहीन 
पुरुषोसे किसी प्रकार अच्छे नहीं कहछा सकते। क्योंकि अज्ञानियोंके 
समान वे भी स्वकार्य अर्थात्‌ आत्मकल्याण नहीं कर सकते हैं। 
अधिक कहनेसे क्या, नो पुरुष सदबुद्धिराहित हैं, उनमें और पशु- 
आम कुछ भी अन्तर नहीं है। इसलिये यदि तू सुख चाहता है 
और दुःखोंसे डरता है, ,तो हम जो तुझको सबूबुद्धि देते हैं, 
उसको प्रयत्नपूर्वकक रख-उसका आदर कर। सदबुद्धिका आदर 
करनेसे समझा जावेगा कि, तूने हमारे वचनोंकी पालना की, तीन 
भुवनके स्वामी ससर्वकज्ञगगवानकों अच्छी तरहसे माना, हमको संतुष्ट 
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किया,मोक्षको पहुंचानेवाले विमानपर आरोहण किया, छोकमंक्ञाका 
(लौकिक नाम अथवा बुद्धिका ) त्याग किया, धर्मका आचरण 
किया, और अपने आत्माकों भवसमुद्रस्ते तिरा कर पार कर दिया।” 
गुरुमहारानके इस प्रकारके वचनरूपी अमृतके प्रवाहसे जीवका 
हृदय आल्हादित हो जाता है, और वह गुरुक्े वचनोंको मान 
लेता है। पश्चात्‌ गुरुमहारान उसे उपदेश देते हैं कि, “ हे सौम्य ! 
तुझसे एक अतिशय गुद्य* बात कहते हैं, उसे तुझे अच्छी तरहसे 
घारण करना चाहिये-हृद्यपटलपर लिख रखना चाहिये कि 
जब तक यह जीव विपरीत ज्ञानके वशसे दुःखरूप घनविषयादि- 
कोमें सुख मानती है, और खुख़रूप वैराग्य तप संयमादिमें दुःख 
मानता है, तव तक ही इसका दुःख सम्बन्ध है; परन्तु जब इसे 
विदित हो जाता है कि, विषयोंमें प्रवृत्ति करना-विपयोंकों भोगना 
ही दुःख है और घन विषयादिकी अभिरापासे निवृत्त होना ही छुख 
है, तब यह सम्पूर्ण आशाओंका नाश हो जानेसे और निराकुछू हो 
जानेके कारण स्वाभाविक सुखोंके प्रगट हो जानेसे निरन्तर आनन्दु- 
रूप हो जाता है। और भी ठुझे एक परमार्थकी बात सुनाता हूं- 
जैसे जैसे यहं पुरुष निप्पह अर्थात्‌ अमिरापारहित होता है, तैसे तैसे 
'पात्नता जानेके कारण इसे सारी सम्पदाएँ प्राप्त होती हैं और जैसे मैसे 
यह सम्पदाओंका अमिराषी होता है, तैसे २ वे सम्पदाएँ मानो इस- 
को अपात्र वा जयोग्य समझकर इससे बहुत दूर भागती हैं। इसलिये 
तुझे इस वातको अच्छी तरहसे निश्चय करके किसी भी सांसारिक 
पदार्थके पानेकी वा भोगनेकी अमिलापा नहीं रखना चाहिये। यदि 
तू इस बातंको मान छेगा, तो तुझे कभी किसी शारीरिक और 


* 4 छुले बोग्य लामकी बात | ््")््प्पपपपण छुपाने योग्य छाभकी बात | ' 
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मानसिक पीड़ाकी गन्ध तक नहीं आवेगी |” गुरुमहारानका यह 
उपदेश जीवने अम्ृतके समान ग्रहण किया | पश्चात्‌ 'इसे सदूबुद्धि 
हो गई है, इसलिये अब यह कभी अन्यथा प्रवृत्ति नहीं करेगा' 
ऐसा समझकर गुरुमहाराज इसकी ओरसे निश्चिन्त हो गये | 

सदूबुद्धिके प्राप्त हो जानेपर यह श्रावकअवस्थामें वर्तेता हुआ 
. जीव यद्यपि विषयभोग करता है, ओर धनादि पदार्थ ग्रहण करता 
ह-उपार्नन करता है, तथापि अतृप्तिकी करनेवाली अभिलापाके 
नहीं होनेके कारण इस को जिप्तका कि मन ज्ञान दर्शन और 
देशचारित्रमें लग गया है, धन भोगादि जितने पदाथे प्राप्त होते 
हैं, उतने ही संतोषित कर देते हैं। सहुद्धिके प्रभावसे उस समय 
यह जितना प्रयत्न ज्ञानादिके लिये करता है, उतना धनादिके लिये 
नहीं करता है, इससे नये रागादि विकारोंकी वृद्धि नहीं होती है और 
प्राचीनोंकी क्षीणता होने छगती है। इसके सिवाय पूर्वेके संचित 
किये हुए कर्मेका परिषाक होनेसे यद्यपि इसे कभी २ शारीरिक 
और मानसिक कष्ट होते हैं, तथापि वे अनुबन्धराहित होनेके कारण 
बहुत समय तक नहीं ठहरते हैं। इससे यह जीव संतोप और असस- 
तोपके गुण दोष जानने रगता है और उत्तरगुणोकी प्राप्तिसे इसका 
चित्त आनन्दित रहने छगता है। 

आगे कवा?-प्रसंगमे कहा है कि, एक दिन उस दरिद्वीने अपनी 
सब्बुद्धि नामकी परिचारिकासे पूछा कि, “हे भद्ठे | मेरा शरीर 
और चित्त अब प्रसन्न रहने लगा है, सो इसका क्या कारण है ?”! 
तब्र उसने इसके दो कारण बरतछाये, एक तो ठीकरेके बुरे भोजन 
जो तीज्र छालसा रहती थी, उस्ता अभाव और दूसरा तीर्थनड़- 

१ इसका सम्बन्ध पृष्ठ ४३ की पहिली परद्धसका सम्बन्ध पृष्ठ ७४३ की पहिली पंक्ति है।....... 
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आदि तीनों औषधियोंका सेवन ।इन दोनो कारणोंकों उसने बुक्ति 
पूर्वक समझा भी दिये । इस जीवके सम्बन्धर्मे भी यह कथन बरा- 
बर घटित होता है;--अपनी सदवुद्धिके साथ पर्याद्ेचना करनेसे 
वा उससे पूछनेसे ही जीव समझता है कि, मुझे जो यह शरीर ओर 
मनकी निवत्तिरूप स्वाभाविक खुखकी प्राप्ति हुईं हैं, सो विषयादि 
कोंकी अमिलापाका त्याग करनेसे ओर सम्बम्दशनांदिका सेवन 
करनेसे हुई है। ओर पूर्वके अम्बासके कारण यद्यपि यह जीव 
विषयादि सेवन करनेमें प्रवत्त रहता है, तो भी सदवुद्धिसहित होनेके 
कारण इस प्रकार विचार करता है कि, मुझ सरीखे पुरुषको ऐसा 
करना ठीक नहीं है। इससे ग्रद्धता नहीं होती है, ग्रृद्धताके नहीं 
होनेसे चित्तकी छालसाकी निवृत्ति होती है ओर उससे प्रशमसुखकी 
प्राप्ति होती है। इसे सदवुद्धिका युक्तिपूर्वक समझाना समझना चाहिये 
आगे उस सुखरूपी रसका- पान करनेवाले द्रिद्वीने अपनी परि- 
चारिकाके समक्ष कहा कि, “हे भद्रे! क्या अब में इस कुमोमन- 
को स्वथा फेंक दूं, जिससे मुझे वह आत्यन्तिक सुख प्राप्त हो 
जाय जिसमें दुःखका लेश भी नहीं हैँ ?” उसने कहा, “छोड दो 
तो अच्छा ही है, परन्तु अच्छी तरहसे विचार करके छोडना। 
क्योंकि यह आपकी अत्यन्त प्यारी वस्तु है! यदि छोड देनेपर 
भी इससे आपका स्नेह नहीं छूटा, तो उससे इसका नहीं छोड़ना 
ही अच्छा है। क्यांकि स्नेह छोड़े विना कुभोननके छोड देनेसे इस 
समय कुमोजनका सेवन करते हुए भी तीत्र छोहपताके अभावसे 
ओर तीथजलादि ओषधियोंके सेवनसे मो आपके रोगोंकी क्षीणता 
दिखलाई देती है, वह भी बहुत दुलेम हो जायगी। और 
सवेथा त्याग करके फिर आप यदि इसका स्मरण माज्न भी करेंगे, 
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तो जो रोग क्षीण तथा शान्‍्त हो गये हैं, वे फिर कुपित हो 
जावेंगे।” सद्वुद्धिकी ये बातें सुनकर भिखारीकी बुद्धि हिंडोलेसरीखी 
झूलन लगी। वह निश्चय नहीं कर सका कि, “अब में क्या करूं।' 
इस जीवके सम्बन्ध इसकी योजना इस प्रकारसे होती हैः--- 

चर इस जीवका स्नेह सांसारिक पदाथोसे टूट जाता है और 
ज्ञानादिके सेवनर्मे अतिशय अनुरक्त हो जाता है, तब गहस्थावस्थामें 
रहनेपर भी यह संतोपसुखके स्वरूपका ज्ञाता हो जाता है। उस 
समय अविनाशी प्रशमसुखकी वांछासे इसे सर्व संगका (परिग्रहका ) 
परित्याग करनेकी वुद्धि उत्पन्न होती हैं और तब यह अपनी सद- 
बुद्धिके साथ अच्छी तरहसे आलोचना करता है-विचार करता है 
कि, में परिग्रहका सर्वेथा त्याग कर सकूंगा या नहीं ? तब सदू- 
बुद्धिके प्रसादसे यह जानता है कि, अनादिकालके अभ्यासके कारण 
मेरा जीव विपषयादिकर्मे छवछीन हो रहा है, इसलिये यादि 
इसने उस भागवती दीक्षाको धारण कर ली जो कि सारे दोपोंसे 
रहित होती है और फिर अपनी अनादिरूढ़ कर्मोंसे उत्पन्न हुई 
प्रकृतिका अनुसरणकरके (पुरानी आदतसे ) विपयादिकोंकों चाहकर 
आत्माकी केवल विडम्बना ही की, तो इससे तो यही अच्छा हैं 
कि, वह ( निर्ग्रन्थदीक्षा ) पहिलेसे ही अंगीकार न की जाय । 
क्योंकि विना तीत्र अभिदापाके विपयादिकोंका सेवन करनेवाढरा 
गहस्थ भी ज्ञानांदि आचरण जिसमें प्रधान हैं, ऐसा द्रव्यस्तव करके 
कमरूपी अजीर्णकों नष्ट कर सकता है और उससे रागादि भावरोगोंको 
क्षीण करके कर्मोंकों हछका कर सकता है। इस जीवने अपने अनादि: 
कालके संसारपरिश्रमणमें . पहिले किस्ती भी समय निम्रैन्‍्थदीक्षा 
नहीं प्राप्त की है, इसलिये यह अत्यन्त दुरेभ है। सो यदि इस 
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दुर्लभदीक्षाकों पाकर यह फिर भी विषयादिकोंकी अमिरापा 
करेगा, तो अतिज्ञा किये हुए कार्यकी नहीं करनेसे और अतिशय 
चित्तसंक्षेशके कारण रागादिदोपोंकी चहुत ही वृद्धि होनेसे यह देश- 
विरतिमे ( गृहस्थावस्थामें ) होनेवाली कर्मोकी लूघुताकों भी नहीं 
कर सकेगा । 

निम्त समय यह जीव उपयुक्त प्रकारसे विचार करता हैं, उसी 
समय चारित्रमोहनीय कर्मोके वर्तमान अंशोसे उसकी स्व परि- 
अहके त्याग करनेकी बुद्धि अस्तव्यस्त होकर फिर भी डोलमने 
लगती है। तब वीयकी ( पराक्रमकी ) हानि होती है और उससे 
यह इस प्रकारके झूठे अवरूग्बनोंका आश्रय लेता है, जर्वात्‌ बहाने 
बनाता है कि;-यदि मैं दीक्षा के छूंगा, तो यह मेरा मुख देख- 
कर नीनेवाला कुछुम्ब दुखी होगा-मेरे विरहमें यह नहीं रह 
सकेगा । वेसमयमें इसे कैसे छोड़ दूं? यह मेरा बेटा अभी 
: तक वलहीन है (नावालिग है), लड़की विना व्याही है, वहिनका 
पति परदेशको गया है अथवा मर गया है, इसलिये इसका 
मुझे पालन करना चाहिये | यह भाई है, सो अमीतक घरका भार 
उठानेके योग्य नहीं हुआ है, माता पिता हैं सो इनका शरीर 
इद्धावस्थाके कारण बहुत ही जरा हो गया है और मुप्तपर इनका 
अतिशय स्नेह है, और मेरी ख्री है, सो गर्भवती है | इसका मुझपर 
बहुत ही दृढ़ अनुराग है, इसालिये यह मेरे विना कभी नहीं: जीवेगी। 
फिर मैं ऐसे निराघार कुढम्बकों कैसे छोड़ दूं? मेरे पास बहुत- 
सा धन है और बहुत छोग मेरे ऋणी ( कर्मदार ) हैं। जिसकी 
भक्तिकी अच्छी तरहसे परीक्षा कर छी है ऐसा मेरा यह परिवार 
ओर बच्घुजनोंका समूह है। इसका पालन करना मेरा कर्तव्य है। 
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इसलिये में आसामियोंसे रुपया उगाकरके ( वसूल करके ), 
उसकी परिवारके लोगोंकों साप करके, धर्ममागसे धनकी व्यवस्था 
करके, और माता पितासे से प्रसन्नतापृवेक आज्ञा छेकरके; इस तरह 
गृहस्थके सारे काम करके दीक्षा छूंगा। अभी इस वेसमयकी वकत्रकसे 
क्या लाभ है ? 

ओर यह निम्नन्थदीक्षा लेना साक्षात्‌ स्वयंभूरमण समुद्रका 
भुजाओंसे तरना है, गंगाके प्रके सम्मुख चलना है, लोहेके जो चबा- 
ना है,ल्मेहेके गोलेका निगलना है, कम्बलका सूक्ष्म पवनसे भरना 
है, छुमरुपवतका मस्तकसे फोडना हे, समुद्रका कुशाके अग्मभागसे 
मापना हे, तेंलसे लवालब भरे' हुए कगोरेका एक वूंद भी गिराये 
विना सो योजन तक दौइते हुए ले जाना है, आठ चक्रोंके भीतर 
दाहिने वॉये निरन्तर भ्रमणं करती हुईं पुतलीके वँये नेत्रको वाणसे 
छेद देनेके समान हैं, और तेमकी हुईं तलवारकी धारपर ' पैर- कहां 
पड़ता है' इसका विचार किये विना चलनेके समान है। क्योंकि 
इसमें परीपहोंका सहन करना चाहिये, देवादिकोंके किये हुए: उप- 
सर्गोक्ते सम्मुख होना चाहिये; सारे पापोंको छोडना चाहिये, सुमेरु 
पर्वेतके समान भारी शीलका ( सप्तशीकका ) भार वहन करना 
चाहिये, आत्माको सदा *माघुकरी वृत्तिसे वतोना चाहिये, देहको 
कठोर तपसे तपाना चाहिये, संयमको आत्मीयस्वभाव ब्रनाना चाहिये, 
रागादिकोंको जड़से उखाड़के फेक देना चाहिये, छृदयके अंधकारके 
फेलावको नष्ट कर देना चाहिये। अधिक-कहनेसे क्या अप्रमत्त चित्तसे 

महामोहरूप वेतालको भी हनन करना चाहिये । 


१ जिस तरहं मधुकर (भोरा) सब फूलेमिंस रस ले लेता है परन्तु किसी फूल- 
को कष्ट नहीं पहुंचाता है, उसी भ्रकारसे जेनमुनि श्रावकोंके यहां उन्हें जरा भी 
कष्ट नहीं पहंचाकर आहार लेते हैं। इस भिक्षाइत्तिकरे माधुकराशत्ति कहते हैं। 
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परन्तु मेरा शरीर कोमछ शब्या (सेन) और सुन्दर आहारा- 
दिसि लालन पालन किया हुआ ह्ठै ओर चित्त भी इसी प्रकारके क्र 
संस्कारोंसे संस्कृत है, इस लिये मेरी सामथ्य नहीं है कि, में इस 
बड़े भारी भारकों उठां सकं। और यह अवश्य है कि, जब तक 
सब प्रकारके परिअ्रहोंका त्याग करके-सारे दंदफन्दोंसे अलग होकर 
जैनेश्वरी दीक्षा नहीं धारण की मायगी, तब तक सम्पूर्ण प्रशम 
सुखकी अथवा सारे छेशोंके अभावस्वरूप मोक्षकी प्राप्ति नहीं हो 
सकेगी । इससे मैं अब क्या करूं? यह कुछ भी समझमें नहीं आता 
है। इस प्रकारसे यह जीव अपने कर्तव्यका निश्चय न कर सकनेके 
कारण अपने हृदयको सन्देहरूपी हिंडोलेमें झुछाता हुआ कितना ही 
समय विचार ही विचारमें पूरा कर देता है । 

आगे? कथार्मे कहा गया है कि, एक दिन उस भिखारीने महा- 
कल्याणक भोजनसे पेट भर लेनेके पश्चात्‌ लीछाके वश थोडासा ठी- 
करेका कुभोनन चख लिया | उस दिन तृप्ति हो चुकनेके वाद 
कुमोजन करनेके कारण उसके कुथितत्व ( सड़कर जीव पड़ जाना ) 
विरस॒त्व ( चलितरस हो जाना वा स्वाद बिगड़ जाना ) और निन्‍्दत्व 
आदि जैसेके तैंसे गुण मिक्षुकके चित्तमें भास॒ गये और इससे उस 
कुभोजनसे उसको घृणा हो गईं। अतएवं अब चाहे जो हो, इस 
कुमोजनका. मुझे त्याग कर ही देना चाहिये, ऐसा अपने मनमें 
निश्चय करके उसने सद्बुद्धिसे कहा सदवुद्धिने कहा कि, “ इसे 
धर्मबोधकरके साथ भलीभांति सलाह करके वा पर्यालोचना करके 
छोड़ना चाहिये। ” .तदनुसतार भिखारीने धर्मवोधकरके निकट जाकर : 
अपना अमिप्राय प्रगट किया और उसने भी विचार करके उस 
हे रस पट 0263 अप कक कक 2608 पक कक 


१ इसका सम्बन्ध ४४ पृष्ठके तंसिरे पारिग्राफके साथ है। 


ल्‍्की 
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कदन्नका त्याग करा दिया। फिर उसके ठीकरेकों निर्मल जल्से 
साफ करके परमान्नसे मर दिया। उस दिन वडा भारी उत्सव 
किया गया ओर छोगोंके कहनेसे उस मिखारीका “सपुण्यक! 
नाम पड़ गया । यह सब वृत्तान्त इस जीवके सम्बन्धर्म जो कि गहस्था- 
वस्थामम वत्त रहा हैँ ओर जिमकी वुद्धि दीक्षा लेनेके लिये दोलाय- 
मान है, इस प्रकारसे योजित होता हैः--- 

जब यह प्रशमसुखके आस्वादका जाननेवाला जीव संस्तारके 
प्रपंचोंसे विरक्त हो जाता है परन्तु किसी एक अवलम्बनके कारण घरमें 
बना रहता है, तब उत्कृष्ट प्रकाकके तप और नियमोंका अभ्याम 
करता है । सो इसको मिखारीके-परमान्रमक्षणके समान समझना चाहिये 
ओर उस अवस्थामें जो यह अनादरपूर्वक कभी २ घनका 


हि] कद 


'. उपाजन करता हैं तथा कामसवन करता हूँ, सी उस ढराकावश 


कुभोजनके चखनेके समान समझना चाहिये। 

गृहस्थावस्थाम जब स्री बुरा काम करती है, पुत्र अविनय 
करता है, छड़की विनयका उछंघन करती है, वहिन विपरीत 
आचरण करती है, - धर्ममागमें धनव्यय करनेसे भाई प्रसन्न नही 
होता हैं, मातापिता लोगोंके साम्हने रोते हैं कि 'यह गहस्थके काम 
कार्जोकी ओर ध्यान नहीं देता है? बन्धुवर्ग बुरा आचरण करते हैं, 
परिवारके छोग वा नोकर चाकर आज्ञासे उल्टे चलते हैं, तहुत 
कुछ छालन पालन करनेपर भी देह दुष्ट मनुप्यके समान रोगादि 
विकार उत्पन्न करती हैं, और धन विजृल्लीके विछासके समान विना 


॥० पक... हि ट:-व प्रशमसुखरूप पे 
 समयके हा विल्यमान्‌ हा जाता है, तव अर परमान्नस 


संतत हुए जीवके मनर्म यह सम्पूर्ण संघार कुभोजन- 
के समान जेसाका तेसा भास जाता हैं। उस समय इसे संसारसे 
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अतिशय संवेग हो जाता है, इसलिये यह एकान्तमें वैठकर अपने 
मनमें विचार करता है कि,-- अहो ! मिनके लिये में परमार्थ- 
को जानकर अर्थात्‌ वस्तुतत्वको समझकर भी अपने कार्यक्री 
( आत्मोन्नति ) अवहेलना करके घरम रहता हूं,उन कुड़म्त्री जना- 
का भी तथा धन शरीरादिका भी हाय! यह परिणाम है यह 
दशा है! तो भी मुझ विना सोचे समझे करनेवालेसे इनका स्नेह 
तथा मोह नहीं छटता है। सचमुच यह अविद्याकी ही छीला हैं, 
जो ऐसे कुठुम्ब धनादिमे भी मेरा चित्त उल्झा हुआ है ओर में दीक्षा 
नहीं ले सकता हूं। भछा अब में अपने प्रयोजनसे विरुद्ध कार्य करनेमें 
तत्पर होकर अपने आत्माकों क्‍यों ठगूं? अर्थात्‌ इस ग्रहस्थाश्रमर्मे 
क्यों फँसा रहू £ इन सारे अन्तरंग और बहिंरंग परिग्रहोंको जो कि 
कीचडके समान फँसाए रहनेवाले हैं और जिनका रेशमके कीड़ेके 
समान आपको कैद कर रखने मात्र फल है, अब मैं छोड़े देता हं। 
यद्यपि जब जब मैं विचार करता हूँ, तब तव॒मेरे इस - विषयोंके 
स्नेहीं चित्तमें ऐसा ही भास होता है कि, यह समस्त परिग्रहका 
त्याग दुप्कर ( कठिन ) है, तो भी अब मुझे इसका त्याग कर ही 
देना चाहिये, पीछे “यद्धाव्यं तर्ूविष्याति! अथोत्‌ जो होने 
वाला होगा, सो होगा । अथवा इसमें होना ही क्‍या है ? कुछ भी 
नहीं | यदि कुछ होना होता, तो जब इस असुन्दर परिय्रहको 
किचित्‌ छोड़ा था, तब ही होता। परन्तु इसके छोडनेसे तो चित्तमें 
उपमारहित प्रमोद ही उत्पन्न होता है। इसलिये जब तक जीव इस 
परिग्रहरूपी कीचड़में हाथीके समान फँसा रहता है, तब ही तक 

इसे यह दुस्त्यज ( कठिंनाईसै भी जो न छूट सके ) जान पड़ता है, 
परन्तु जब इस कीचड़से निकल जाता है, तब विवेक होनेके कारण 
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यह धनविषयादिके सम्मुख भी नहीं देखता है। “को हि नाम 
सकणैको लोके महाराज्याभिषेकमासाद पुनश्राण्डलभाव- 
मात्मनोअमिलपेत्‌ ” अथीत्‌ ऐसा कौन वुद्धिमान्‌ है, नो एक बड़े 
भारी राज्यको पाकर फिर अपने पूर्वके चाण्डालपनेकों पानेकी 
इच्छा करता हैं।” इस प्रकार विचार करके यह जीव “अब मुझे 
यह सारा परिग्नरह छोड़ ही देना चाहिये-इसके छोड़नेसे मेरा कुछ 
भी अपाय नहीं होगा-अथीत्‌ मुझे कुछ भी दुःख नहीं होगा, ” 
ऐसा स्थिर निश्चय कर छेता है ' 

फिर सहुद्धिके साथ विचार करके यह ऐसा निश्चय करता है 
कि मुझे इस प्रयोजनके विपयरम धर्मशुरुसे पूछ लेना चाहेय। 
तदनुप्तार उनके समीप जाकर विनयपूर्वक अपना अमभिप्राय प्रगट 
करता है,तब वे उसकी प्रशंसा करते हैं ओर कहते हैं कि, “ हे भद्र! 
तुम्हारा अभिप्राय बहुत सुन्दर है परन्तु इस मागपर चलनेका 
महापुरुषोंकों ही अम्यास रहता है- महापुरुष ही इस कठिन मार्ग- 
परसे चल सकते हैं, कातर ( डरपोंक, कायर ) पुरुषोंकों इस मार्ममें 
दुःख होता है; इस लिये यदि तुम इसपर चलना चाहते हो, तो 
पैर्यका दृढ़ आलिंगन करो । क्योंकि जिनके चित्तमें उत्कृष्ट चैय 
नहीं होता है, वे पुरुष इस मार्गके अन्त तक नहीं पहुंच सकते हैं 
वीचहीमें गिर जाते हैं । ” इसे धरमंबोधकरके मिखारीको समझा- 
नेके तुल्य समझना चाहिये । इसके पश्चात्‌ यह जीव गुरुमहाराज- 
के वचनोंकों स्वीकार करता है और गुरुमहाराज इसे इसकी भली- 
भांति परीक्षा करके तथा समीपके रहनेवाले गीतार्थ मुनियोंके साथ- 
भी इसकी योग्यताका विचार करके दीक्षा दे देते हैं । यहां सम्पूर्ण 
परिग्रहके त्यागको कुमोजन छोड़नेके समान समझना चाहिये | 
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पश्चात्‌ इस जीवनमें जीवने जो ९ पाप किये हैं, उनकी गुरुमहा- 
राज आलोचना कराके उसके जीवितव्यकी शुद्धि करते हैं । सो 
इसे मिक्षाके ठीकरेको निर्मल जलसे साफ करनेके समान समझना 
चाहिये और फिर सम्यक़्चारित्रका आरोपण करते हैं, सो इसे 
साफ किये हुए ठीकरेको परमान्नके भोजनसे भरनेके तुल्य जानना 
चाहिये । गा 

जीवके दीक्षा लेनेके समय गुरु महाराजके प्रसादसे विम्बपूज्ञा संघ- 
पूजा आदि भव्यजीवोंके आनन्दित करनेवाले कार्य तथा सन्मार्ग- 
की अवात्ति करानेवाले और बहुतसे उत्सव होते हैं। तथा “ इस 
बेचारेको हमने संसाररूपी वीहड़ वनके पार लगा दिया” इस 
प्रकारकी भावनासे गुरुमहाराजके चित्तको संतोप होता है। इससे 
नीवपर उनकी बड़ी भारी दया होती है और उसके (दयाके) प्रसादसे 
ही इसकी सदूबुद्धि अतिशय निर्मल होती है। उस समय जीवके 
ऐसे उत्तम आचरण देखकर छोगोमें भी निनशासनकी प्रभावना 
करनेवाले अच्छे २ विचार उत्पन्न होते हैं। इन सब बातोंको पूर्व 
कथामें कहे हुए नीचेके 'छोकके तुल्य समझना चाहिये,:--- 

धर्मंबोधकरो हृप्“स्तद्या प्रमदोद्धरा | 
सद्वुद्धिवेद्धितानन्दा मुद्ति राजमन्द्रिम्‌ ॥ 

अथांतू्‌ यह देखकर धमंब्रोधकर हर्षित हुआ, तहया उन्मत्त हो 
गई, संद्बुद्धिका आनन्द बढ़ गया और सारा राजमन्दिर प्रमुदित 
हा गया । ' 
इस जीवने जिस समय सुमेरु पवेतके समान महात्रतोका महा 
भार धारण किया, उस समय भव्य जीव भक्तिसे गहद और रोमां- 
चित होकर प्रशंसा करने छगे,--यह धन्य है। यह छताओर्थ है| 
इस महात्माका जन्म छेना सार्थक है! इसकी इस सत्परवृत्तिके 
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देखनेसे भली भांति निश्चय होता है कि, परमात्माकी इसपर 
सुद्ष्टि हुई है और धर्माचार्य महाराजके चरणोंका प्रसाद इसे प्राप्त 
हुआ है। इसीसे इसके चित्तमें ऐसी सुन्दर बुद्धिका आविर्भाव हुआ 
है जिससे कि इसने सम्पूर्ण अन्तरंग और बहिरंग परिग्रहोंका त्याग 
कर दिया, सम्यग्दशनादि रत्नत्रयका ग्रहण किया ओर रागादि 
विकारोंका प्रायः नाश कर डाछा । बड़े पुण्यशालियोंके ही ऐसी 
घटनाएं होती हैं, इसलिये उस समय लोगोंने इसका 'सपुण्यक' 
ऐसा स्ुक्तिक वा सार्थक नाम प्रचलित कर दिया । 

आगे कथाम कहा है कि, अब अपथ्यका सेवन नहीं करनेसे 
उस दरिद्वीके शरीरमें रोगपीड़ा नहीं होती थी और यदि कर्मी 
पूर्वके विकारोंसे होती थी, तो बहुत थोड़ी होती थी और सो भी 
शीघ्र ही मिट जाती थी। पूर्वोक्त तीर्थनछादि तीन औपधियोंके 
निरन्तर सेवन करनेसे उसके घैये बच आदि गुण बढ़ते थे । यद्यपि 
रोगोंकी सन्‍्तति बहुंत होनेके कारण अमी तक वह सर्वथा निरोग 
नहीं हुआ था, तो भी उसके स्वास्थ पहिलेकी अपेक्षा बहुत बड़ा 

अन्तर पड़ गया था और इसी ढिये कहा था किः--- 

यः अ्तभ्तः घागासाहाटद वाभत्सद्शन: | 

न तावदेश सम्पन्नो माहुपाकारधारकः ॥ 
अर्थात्‌ “ पहिले नो पिशाचके समान अतिशय घिनोना दिखता 
था, वह .अब् मनुष्यके समान आकारका धारण करनेवाला हो गया।” 
ये सब बातें जीवके विषय  समानरूपसे घटित होती हैं | यथा;--- 
5 इस जीवको गृहादि क्षक्नटोंका भावपूर्वक त्याग करनेसे रागादि 
रोगोंकी पीड़ा नहीं होती है| क्योंकि कारणके अभावसे कार्यका 
भी अभाव होता है । गहआदि परिग्रह कारण हैं ओर रागादि 
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विकार कार्य हैं। और यदि कमी पूर्वोपार्मित कर्मोके उदयसे होती 
है, तो वह थोड़ी होती है और बहुत समय तक नहीं रहती है । 
तब यह संसारके व्यापारादि कार्योंकी अपेक्षा नहीं रखनेवाला जीव 
वांचना, पच्छना ( पूंछना ), परावत्तना ( पहिलेका याद करना ), 
अनुप्रेक्षा ( मनन करना ), और धर्मकथारूप पांच प्रकारका स्वरा- 
ध्याय करके अपने ज्ञानकों बढ़ाता है, निनशासनकी उन्नति करने- 
वाले शास्रोंके अम्यासादिसे सम्यगृदर्शनको दृढ़ करता है, और उ- 
त्कृष्ट प्रकारके तप नियमादिकोंका पालन करके चारित्रकों आत्म- 
स्वरूप बनाता है। इस सब कथनको तीनों औपधियोंके भावपूर्वक 
सेवन करनेके तुल्य समझना चाहिये। ; 

इस प्रकारकी दरीनज्ञानचारित्ररूप परिणतिसे जीवके बुद्धि, 
धीरज, स्मृति, बढ आदि गुण प्रगट होते हैं। यद्यपि वहुतसे रागादि 
भावरोग जो कि अनेक जन्मोमें कमाये हुए कर्मोंके परिषाकस उत्पन्न 
होते हैं; सत्तामं बने रहते हैं जिससे कि अभीतक यह स्वेथा रोग- 
रहित नहीं होता है, तो भी इसके रोग बहुत ही क्षीण वा हलके 
हो नाते हैं | यही कारण है, जो यह जीव पहिले बहुत ही बुरे का- 
यांके करनेमें रुचि रखता था ओर उन्हे आत्मरूप अनुभव करता था, 
सो अब धर्मके कार्य केरनेमें रुचि रखता हुआ उस धमकी निमरूप 
अनुभव करता है | 


आगे जैसे तीथेजनलादि ओषधियोके सेवन करनेसे उस मिखारी- 
का चिरकालके अम्यस्त किये हुए तुच्छता (ओछाई ) छीबता 
( नपुंसकता ), छारूच, शोक, मोह, श्रम आदि भावोंकों 
छोड़कर कुछ उदारचित्त होना बतलाया है, उसी प्रकारसे यह जीव 
भी.ज्ञान दशन ओर चारित्रके सेवनके प्रभावसे . अपने तुच्छतादि 
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भावोंको जो कि अनादिकाल्से परिचित हो रहे हैं छोड़कर कुछेक 
उदारह्नय होता है। 

और आगे कहा है कि, उस प्रसन्नचित्त मिखारीने सदूबुद्धिसे पूछा - 
कि, “ हे भद्ने! मुझे ये तीन औपधियां किस कर्मके फल्से प्राप्त 
हुई हैं? ” तब उसने कहा कि, “ स्वयं दत्तमेवात्र लोके रभ्यते 
अर्थात्‌ इस संसारमें लोग अपना दिया हुआ ही पाते हैं प्तो जान 
पड़ता है कि तुमने किसी जन्ममें दूसरोंको ये औषधियां दी होंगी” 
यह सुनकर सपुण्यकने सोचा कि, “यदि दिया हुआ फिर मिलता 
है, तो मैं फिर भी बड़े भारी प्रयतलसे सत्पात्रोंको दान करूं; जिससे 
कि ये सम्पूर्ण कल्याणोंकी कारणमूत औषधियां मुझे जन्मजन्मान्तरमें 
भी अक्षय्यरुपसे प्राप्त होवें |” जीवके विषयमें भी ये बातें समान 
रूपसे घटित होती हैं | देखिये:--- 

यह ज्ञानदशन ओर चारित्रजनित प्रशमसुखका अनुभव करने- 
वाला जीव सबुबुद्धिके प्रसादसे जानता है कि, “ये सम्पूर्ण कल्या- 
णोंके प्राप्त करानेवाले ज्ञान दर्शन और चारित्र यद्यपि अतिशय दुलेभ 
हैं, तो भी मुझे किसी प्रकारसे प्राप्त हो गये हैं। इनका पाना पूर्वके 
किसी शुभाचरणरूप करमके विना संभव नहीं | इसलिये जान पड़ता है कि 
मैने पूर्वजन्ममें इन्हींके समान कोई निर्मल (शुभ ) कर्म अवश्य 
किया होगा जिससे मुझे इनकी प्राप्ति हुईं है। ” इसके पश्चात्‌ उसे 
यह चिन्ता होती है कि, “ये ज्ञानदर्शन चरित्र मुझे अविच्छिन्नरूपसे 
सदा ही कैसे प्राप्त होते रहेंगे !” फिर इन तीनों रत्नोंकों दान करना हीं 
इनके निरन्तर प्राप्त होते रहनेका कारण है, ऐसा वह अपने मनमें 
निश्चय कर छेता है और स्थिर कर लेता है कि, अव में इन्हें अपनी 
शक्तिके अनुसार सत्पात्रोंको दान करूंगा, जिससे मेरे मनोरथकी 
सिद्धिहो। . - 
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वह सपुण्यक दरिद्वी यद्यपि यह निश्चय कर चुका था कि, में 
तीर्थनलादि ओषधियोंका दान करूं, परन्तु उसे यह अभिमान था 
कि, म सुस्थित महाराजादिका प्यारा हूं, इसलिये वह यह सोचता 
था कि, “यदि मुझसे कोई आकर प्रार्थदा करेगा, तो मैं ओपधियां 
दूंगा, नहीं तो नहीं ।” और इस अमभिप्रायसे देनेकी इच्छा होनेपर 
भी वह याचना करनेवालोंकी राह देखा करता था। बहुत कालतक 
उसने प्रतीक्षा की, परन्तु कोई भी नहीं आया। क्योंकि उस- राज- 
मंदिरम जा लोग पहिलेसे थे, उनके पास तो इससे भी अच्छी औपधियां 
थीं और जो मनुष्य उसी समय मन्दिरमें प्रवेश करनेके कारण उन 
ओऔषधियोंसे रहित थे, उन्हें भी औपधियोंकी कमी नहीं थी-वे भी 
बहुत सी पा छेते थे | इससे वह दरिद्वी चारों दिशाओंकी ओर देखता 
हुआ बैठा रहता था, परन्तु औषधियोंको लेनेके लिये उसके समीप 
कोई भी नहीं आता था । इस जीवके विषयमें भी ऐसा ही समझना 
चाहिये;--- 


दूसरोको ज्ञान दर्शन चारित्रका दान करनेकी इच्छा होनेपर 
भी जीव विचार करता है कि, “मुझपर भगवानकी दृष्टि पड़ी है, 
धर्मांचार्य महाराज मुझे बहुत मानते हैं, मुप्गर उनकी श्रेष्ठ अनुगरह 
करनेमें तत्पर रहनेवाली दया सदा ही रहती है, सद्वुद्धिका 
मेरे हृदयमें कुछ ९ विकास हो गया है, और सब छोग मेरी प्रशंसा 
* करते हैं, इससे संचमुच ही में पुण्यवान्‌ होनेके कारण लोकशिरो- 
मणि हो गया हूं।” इस ग्रकारके विचारसे जीवकों मिथ्याभिमान 
उत्पन्न होता है। यह इस वातका बहुत अच्छा उदाहरण है कि, 
“सवेथा नि्गुणी पुरुषका भी यदि महापुरुष गौरव करते हैं, तो 
उसके हृदयमें बड़ा भारी अमिमान हो जाता है ।” यदि ऐसा 
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नहीं होता, तो यह जीव अपनी पूर्वकी सारी नीचताओंकों भूलकर 
ऐसा अभिमान क्‍यों करता ? उस समय यह ॒विचारता है कि, 
“ज्ञव कोई मुझसे विनयपूर्वक प्रार्थी होकर ज्ञानादिका स्वरूप पूछे- 
गा, तव ही में उनका निरूपण करूंगा-विना पूँछे उपतकर नहीं ।” 
इस प्रकारके अभिप्रायकी विडम्बनामें पड़कर जीव इस मुनियोंके 
शासनमें चहुत समय तक रहता है, परन्तु इसके पास कोई भी 
पूछनेवाला नहीं आता है। क्योंकि निनशासनर्मे जो जीव भाव- 
पूर्वक रहते हैं, वे तो स्वयं ही ज्ञानद््शनचारित्रकों अच्छी तरहसे 
धारण करनेवाले होते हैं-इस प्रकारके उपदेशकी अपेक्षा नहीं रखते 
हैं ओर जो जीव तत्काल ही कर्मविवरकों पाकरके ( कर्मोके विच्छे- 
दुसे ) सनन्‍्मागंपर पैर रखनेके सन्मुख हुए हैं, अथात्‌ जिन्होंने जेन- 
शासनमें हाल ही प्रवेश किया है, और अब तक जो सम्यम्ज्ञानदशना- 
दिसे रहित हैं, वे इस (याचकोंकी राह देखनेवाले ) नीवके 
सन्मुख भी नहीं देखते हैं-याचना करनेकी तो बात ही जुदी है। 
क्योंकि उन्हें नेनशासनमें दूसरे बहुतसे महानवुद्धिके धारण करने- 
वाले महात्मा मिलते हैं कि जो पम्यम्तानादिका निरूपण करनेमें 
बहुत चतुर होते हैं ओर जिनके पाससे वे सम्यस्ज्ञानदर्शन और 
चारित्रको विना किसी प्रकारके कष्टके इच्छानुसार प्राप्त कर सकते 
हैं। अतएव यह अभिमानी जीव किस्ती भी प्रार्थीके न आनेसे व्यर्थ 
ही अपनेकों वड़ा मानता हुआ चिरकारू तक बैठा रहता है और 
अपना कुछ भी स्वार्थ नहीं साध सकता है। 


आगे कथामें कहा है कि, फिर उस सपुण्यकने सदवुद्धिसे पूछा 
कि, “ मुझे इन औपषधियोंका दान किस्त प्रकारसे करना चाहिये |” 
तब उसने कहा कि, “ हे भद्र ! बाहर निकालकर घोषणापूर्वक 
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(आवाज छगा लगा कर) औपधियां वितरण करना चाहिये।” 
तदनुप्तार सपुण्यक उस राजकुलमें खूब ऊंचे स्वससे घोषणा करता 
हुआ ज्रमण करने छगा कि "हे लोगो | मेरी इन तीन ओपधियांकों 
लो, ग्रहण करो।” उस्तकी यह घोषणा सुनकर जो उसीके समान 
तुच्छप्रकृतिके छोग थे, उन्होंने तों वे ओपधियां ग्रहण कीं, परन्तु 
जो महत्पुरुष थे-उच्च प्रकृतिके थे, उन्हें वह प्रायः हास्पके ही योग्य 
प्रतिभासित हुआ और उन्होंने उप्तकी अनेक प्रकारसे हँसी उड़ाई 
वा निन्‍्दा की। निदान उसने यह सत्र वत्तान्त सद्वुद्धिसि कहा | बह 
वोली कि, “हे भद्र ! ये लोग तुम्हें तुम्हारे पहिलेके भिख्ारीपनेका 
स्मरण करके अनादरकी दृश्टिसे देखते हैं ओर इसलिये तुम्हारी दी 
हुई ओपधियोको नहीं लेते हैं । अतएव यदि तुम्हारी यह इच्छा हो 
कि, इन औषधियोंकी सब्र ही लोग लेवें, तो मेरे मनमें इसका यह 
उपाय झलका है कि, तुम एक बड़े भारी लकड़ीके पात्र 
( कणैतीमें ) इन तीनों ओपधियोंको रखकर उसे राजमवनके आंग- 
नमें ऐसी जगह रख दो जहां सव छोग अच्छी तरहसे देख सकें 
और तुम स्वयं एक ओर शान्तितासे बैठ जाओ। फिर तुम्हें ओपधि- 
दान करनेकी चिन्ता नहीं रहेगी। क्योंकि छोग यह तो नानेंगे 
नहीं कि, ये किप्तकी औषधियां है-ये तो सत्रके लिये साधारण हैं अथोत्‌ 
इन्हें सब कोई ग्रहणकर सकता है-ये सबके लिये रक्‍्खी गई हैं, 
ऐसा समझकर सब ही लोग उन्हें लेने लगेगे।और ऐसा करनेसे 
यदि एक ही सहुणी सुपात्र पुरुष उन्हें ले जायगा, तो उससे तुम्हारा 
मनोरथ पूर्ण हो जायगा ।” यह सुनकर सपुण्यकने सत्र वैसा ही 
किया । इस जीवके सम्बन्ध भी ऐसा ही समझना चाहिये | यथा, 


जब इस जीवको महात्रतीकी अवस्थामें ज्ञानादिका ग्रहण करने- 
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वाला कोई पात्र नहीं मिलता है, तत्र सदवुद्धिपूर्वक विचार करनेसे 
इसे मालम होता हैं कि, “ मौनका अवरुम्धन करके बेंठे रहनेसे 
दूसरोंका ज्ञानादिका दान नहीं किया जा सकता है और वास्तवमें . 
विचार किया जाय तो ज्ञानादिकी प्राप्ति करा देनेके सिवाय 
संसारमं ओर कोई उपकारका कार्य नहीं है । जिस पुरुषकों 
मन्मागंकी प्राप्ति हुई हो और यदि वह यह चाहता हो कि, जन्म- 
जन्मान्तरमें भी मुझे सन्‍्मार्ग मिलता जाय, तो उसे चाहिये कि 
निरन्तर परोपकार करनेमें तत्पर रहे। क्योंकि परोपकार करनेहीसे 
पुरुषके गुणोंका उत्कर्प होता है। यदि परोपकार सम्यक्‌ प्रकारसे 
( भलीभांति ) किया जाय, तो वह धीरताकों बढाता है, दीनताको 
कम करता है, चित्तको उदार बनाता है, पेटार्थूपनकों छुडाता है, 
मनमें निर्मलता छाता है ओर प्रभुताको प्रगट करता है। इसके 
पश्चात्‌ परोपकार करनेमें तत्पर रहनेवाले पुरुषका पराक्रम (वीर्य ) 
प्रगट होता है, मोहकर्म नष्ट होता है, और दूसरे जन्मोंमें भी वह 
उत्तरोत्तर ऋमसे अधिकाधिक सुन्दर सन्मार्गोको पाता है। तथा 
ऊपर चढ़कर फिर कभी नीचे नहीं गिरता है। इसलिये ज्ञानद्शन- 
चारित्रका स्वरूप प्रकाशित करनेके लिये जितना अपनेसे बन सके, 
उतना स्वयं उपत करके यत्न करना चाहिये । किसीकी प्रार्थनाकी 
अपेक्षा नहीं करना चाहिये अथोत्‌ यह नहीं सोचना चाहिये कि, 
जब कोई हमसे आकर पूछेगा, तव हम बतलावेंगे |” 

परोपकार करनेके इस सुन्दर सिद्धान्तको समझकर यह भगवानके 
म्तमें महात्रतीके रूपसे रहनेवाला जीव देशकालका विचार करके जुदे 
२ नाना स्थानोमें श्रमण करता है ओर वंडे भारी विस्तारसे भव्य 
जीवोंके लिये ज्ञानदरशीनचारित्ररूप मागेका प्रतिपादन करता है 
इसे सपुण्यककी ओपाधिदान करनेकी घोषणाके समान समझना चाहिये 
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उस समय जब कि यह उपदेश देता है, जो. छोग अतिशय 
मन्दब॒ुद्वि होते हैं, वे तो इसके उपदेश किये हुए ज्ञानद्शन चारि- 
तअ्को कदाचित्‌ ग्रहण कर लेते हैं, परन्तु नो महानबुद्धिके धारक 
होते हैं, वे इसके पुराने दोषोंका स्मरण करके इसे प्रायः हास्यके ही 
योग्य समझते हैं । यद्यपि यह उन महापुरुषोंके द्वारा तिर॒स्कार पाने 
थोग्य है, परन्तु वे इसका तिरस्कार नहीं करते हैं। यह उन महा- 
पुरुषोंका गुण है, इसका नहीं । 

फिर यह सोचता है कि, ऐसा क्या उपाय किया जाय जिससे 
मेरे इस ज्ञानदशनचारित्रको सब छोग ग्रहण करने लगें। और 
सदुबुद्धिके बल्से निश्चय करता है कि, “यदि मैं साक्षात्‌- 
रूपसे उपदेश दूंगा, तो ये सब छोग उसे कदापि ग्रहण नहीं 
करेंगे, इसलिये निनेन्द्र मगवानके मतके सारभूत तथा निरू- 
पण करनेके योग्य जो ज्ञानदशनचारित्र हैं, उन्हें एक ग्रन्थरूपमें 
ज्ञेग*, श्रद्धेय” और अलनुष्ठेय अर्थके विभागपूवक और विपय 
विषयीके भेदके बिना स्थापित करना चाहिये और उस अन्थको 
इस जिनेन्द्रशासनमें भव्यजनोंके साम्हने खोल कर रख देना चाहिये। 
ऐसा करनेसे उसमें प्रतिपादन किये हुए ज्ञानद्र्शनचारित्र सब 
लोगोंके ग्रहण करने योग्य हो जावेंगे। यदि यह मेरा रचा हुआ 
ग्रन्थ बहुत जीवोंके उपयोगमें आवै, और उन्हें ज्ञानादिकी प्राप्ति 
करावै, तब तो बहुत ही अच्छा | परन्तु अन्ततों गत्वा यदि इस- 
से एक भी प्राणीको उक्त ज्ञानद्र्शनचारित्र भावपूर्वक प्राप्त हो 
गये, तो मैं समझूंगा कि, मैंने सब कुछ पा छिया-मेरा प्रयत्न 
सफछ हो गया।” इस प्रकार विचार करके इस जीवने (मैंने ) यह 


ट्लजललिटलनपनचत कलकत्ता 5%++++9+र७-++++++०००००६-२०८ ० कि 


१ जानने योग्य ज्ञान [: २ श्रद्धा करने योग्य ( दशन )। ३ आय 
करने योग्य ( कक ) । ) >र ग्य्‌ (्‌ द्शन ) । दे 322 
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“यथा नाम तथा गुणवाली! उपमितिमवग्रपंचा नामकी कथा रची 
है, जो उत्तम शब्दों और अर्थोके न होनेके कारण खुवर्णपात्री 
वा रत्नपात्री नहीं किन्तु ज्ञानद्रशनचारित्ररप औपधियोंसे भरी 
हुईं होनेके कारण भिखारीकी काए्ठपात्री अर्थात्‌ कणैतीके समान है । 


ऐसी स्थितिमं हे भव्यजनो | आप लछोग.मेरी एक प्रायना 
सुनें:---“ जैसे उस मिक्षुककी राजप्रांगणमें ( रानमहलूके आंगनमें ) 
रक्‍्खी हुईं तीनों ओपषधियां ग्रहण करके उन्हें भली भांति सेवन 
करनेवाले रोगी निरोगी हो जाते हैं ओर उन ओऔपधियोंके ग्रहण 
करनेसे मिखारीका उपकार होता है अथांत्‌ उसकी दान देनेरूप 
इच्छाकी पूर्ति होती है, इसलिये उन रोगियोंको उचित है कि उक्त 
औपधियोंको ग्रहण करें; उसी प्रकारसे मगवानकी दृष्टिननित 
गुरुमहाराजकी ऋृपासे मेरे छदयमें जिस सदवुद्धिका आविभाव 
हुआ है, उससे में इस कथामें जिस सम्यस्ज्ञानदर्शनचारित्ररूप 
रत्नन्नयका वर्णन करूँगा, उसका भरी भांति सेवन करनेसे सेवन कर- 

नेवाले प्राणियोंके रागादि भावरोग अवश्य नष्ट हो जावेंगे। क्योंकि 
८४ ने खल॒ वक्तर्गुणदोपालुपेक्ष्य वाच्याः पदाथोः स्वा्थसाधने 
प्रवर्तन्ते * अर्थात्‌ वर्णन किये हुए पदार्थ वर्णन करनेवालेके गुण- 
दोपोंकी अपेक्षा करके स्वार्थस्ाधनमें प्रवते नहीं होते हैं। तात्पर्य 
यह कि, जो विपय कहा हो, उस विपयके शब्द ही ढामदायक 
होते हैं, कहनेवालेके गुणदोपोंसे छामका कोई सम्बन्ध नहीं रहता 
है। यदि कोई पुरुष स्वय॑ भूखसे दुबंऊ हो रहा हो, परन्तु वह 
अपने स्वामीके छड्डुओंकों उसकी आज्ञासे उसके परिवारके छोगोंको 
बतला देंवे और उनके साम्हने परोस देवे, तो क्या उनसे परिवारके 
लोगोंकी तृप्ति नहीं होगी ? बतछानेवाढेके भूखे होनेके कारण क्या 


>> अवच्य करेंगे अपना 
वे लड्डू क्षुयाकी निवात्ति नहीं करेंगे १ अवच्य करग॑-अपना सबन्‍्छु्ट 
पा गण कमी 5 छोडेंगे। इसी प्रकारसे वक्ताके दोपसे वक्तव्य 
करनेका शुण कभी नहां छाड़ग | इसी अक्रारस दझे।क जप दे चार 
के हानि ला अआ “| प्राय यह हैं 
विषयके स्वछूपकी हानि नहीं होती हें। आभेप्राय यह हैं कि, 
० 5 ज्ञानइशेनचारित्रसे रे रिपूर्ण है पी, अ8.. आफ. बने भग 
यद्यपि में स्वयं ज्ञानइशनचारित्रसे परिपृर्ण नहीं हूँ, तो भी भग- 
८ अनमसार ञ जैने ज्ञानादिका का स्वरूप कहा ु ड्से 
वानक सागमके जनुप्तार ज्ञा मच क्वञानाढहुका भ्वरूय। कहा 6, ४ 
6 फणी अन्ाण टी रागाविरिप >> "0.0 शान्तिसे 7 पिड अवहय 
जो भब्यप्राणी अहण करेंगे व्‌ रागाब््प भझ्का शाान्तद अदद 
ही स्वस्थ हो जावेंगे। क्योंकि उनका स्वरूप ही ऐसा है-मभेरे कारण 
ही स्वस्ध हो जावगे। क्यांकि उनका स्वरूप हा एसा ह--मर कार 
टच स्वरूप नहीं छोड ढेवेंगे । 
वे जपना खब्पय नहीं छाड़ दवंग ) 
६६ यचपि भगवानके सिद्धान्तोंका एक एक पढ़ अर | 
चा गवानक सिद्धान्तांका एक एक पद हां एसा 
है कि , यदि उसे कोई भावपक श्रवण कर ७ से उसके 
हुँ कि , यदि उसे कोई मावपृवक श्रवण कर छेता हैं तो उसके 
सारे रागाढि रोग जड़से उखड़ जाते हैँ जोर उनका श्रवण 
के स्वाधीन है जः चाहें तो उन परदोंको जब चाहे 
आपके स्वाधीन है जयोत्‌ जाप चाहें तो उन पदोँंकों जब चाहे 
ते हैं जौर इसी प्रकारसे पूर्व कालके > महापुरुषोंकी ८ हो. >> 
तब छुन सकते है जार इसी प्रकारसे पूते कालके महापुरुषांकी रची 
र्ि आरके मावपर्वक 











छचूप उपायम हि. रू पार 

रूप ) उपायस संस्तार सागरक पार ह 

लेगोंकों सप्पर आतिशय कक प्र 

लोगांको सुझपर जातिशय करुणामय होकर इस कथाका भी श्रवण 
यह 


प्रशंसा बल्ले उसके ने पढने सननेका 
इसा करके उम्के पढ़ने छुननंका जाग्नह की करते व जेट किन्तु 
अपने पर दया कराके-जपना लाम वृतलाकर निवेदन करते हैं कि 


मर 
गा 
2] 
शा 
न 
2 
है 


इ्से जजल्ज्म 7 
इसे छुनो । ) 


का हि उपसंहार। 
०० औ. मे दल >> निष्पण्यकक्की ५ 

.. हिंले कही हुई निप्पुण्यकक्की कयाके प्रायः प्रत्येक पदका दा- 
प्टान्तिक अर्थ ( उपनय ) इसमें कह दिया गया है। यदि बीच २ 
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में कहीं थोड़ा बहुत न बताया हो, तो उसे इसी प्रकार अपनी 
बुद्धिसे योनित कर छेना चाहिये । नो लोग संकेतको समझ जाते हैं, 
उन्हें उपमानके देखते ही उपमेयका ज्ञान हो जाता हें-उन्हें उप- 
मेयके समझनेमें कठिनाई नहीं पड़ती है| इसीलिये इस प्रन्थकी 
आदिम उपमानरूप कथाकी रचना की गई है| इस कथामें प्रायः 
एक भी ऐसा पद नहीं है, जिसका उपनय न हो अथीत्‌ जो दार्श- 
न्तरमें न घटाया जा सके। इस लिये जो इस विपयरम शिक्षित हो गये 
हैँ उन्हें उसका (बीच २ में नहीं बतलाये हुए उपनयका) सहज ही 
सुखपृर्वक ज्ञान हो जायगा | इस विपयमें और अधिक कहनेकी 
आवश्यकता नहीं है। 


इह दि जीवमपेक्ष्य मया निज 
यादिदमुक्तमदः सके जने | 
लगति संभवमान्नतया त्वहो 
गदितिमात्मनि चारु विचार्यताम ॥ 
अर्थात्‌--मैंने अपने जीवकी अपेक्षासे यहां जो कुछ कहा है, 
वह सब्र संभव होनेके कारण प्रायः सब्र ही छोगोपर घाटित होता है। 
इसलिये हे भव्यों | मेरे कहे हुएको अपने आत्मार्मे भले प्रकार 
घटाकर विचार करों। 
निन्दात्मनः प्रवचने परमो प्रभावों 
रागांदिदोपगणदोश्यमनिएता च । 
प्राक्कर्मणामाति बडुश्ध भवप्रपश्चः 
प्रस्यापितं सकलमेतदिदहाद्पीठे ॥ 
अरथीत्‌--अन्थकी इस आदिपीठिकार्मे अपनी निन्‍्दा, जिनश्ना- 
सनकी अतिशय प्रभावना, रागादि दोपोंकी दुष्टता तथा अनिष्टठता 
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और पूर्वोपार्मित कमोंका बहुत बड़ा भवग्रपंच ( संप्तारका विस्तार ) 
ये सब बातें बतलाई गए हैं। 

संसारैडच्र निरादिके चिचरता जीवेन डुःखाकरे, 

जैनेन्द्रमतमाप्य दु्लेभतरं शानादिरत्नत्रयम | 

लब्धे तन्र विवेकिनादरवता भाष्यं सदा चद्धेते, 

तस्थेधाय्कथानकेन भवतामित्येतदावेदितम्‌ ॥ 

अथोत्‌--इस दुःखकी खानिरूप अनादिसंसारम भ्रमण करते 

हुए जीवको भिनिन्‍्द्रभगवानके धर्मकी प्राप्ति होनेपर भी सम्यस्त्तान 
सम्यग्दशेन सम्यकूचारित्ररूप रत्नत्रयधर्मका पाना अत्यन्तदुर्ूकम है । 
जो लोग विवेकी हैं ओर विनयी हैं, वे उक्त द्ुर्लूम रत्नत्नयको 
पाकर अपने भष्पत्वमावको निरन्तर चढ़ाति रहते हैँ । भन्यकर्ता 
कहते हैं कि, इस ग्न्थकी प्रथमकथार्में आपसे इसी विपयका विस्ता- 
रके साथ निवेदन किया गया है। 


इस ह उपमितिभवप्रवंचाकथाके हिन्दीभापाजु- 
वादमें पीठवन्ध नामका पहिला प्रस्ताव 


पूरा हुआ। 
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शुद्ध हिन्दी भाषाका मासिक पत्र । 
इसमें सामाजिक धार्मिक तथा ऐतिहासिक केस वा कविताएं, , 
मनोरंजक उपन्यास और जींवनचरित्र आदि विषय रहते हूं । 
वार्पिक मूल्य १॥) | 
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